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सोनगढ़ साहित्य आगमानुकूल है 
(२१ उद्धरणों की वास्तविकता एवं विवेचन ) 


गत ३० वर्षो दिगम्घर जेन समाजमें सोनगढ़ फे श्रीफानजी 
स्वामी एवं उनके आध्यात्मिक प्रधचन बहुत आकर्षणके केन्द्र रहे हैं। उनके 
आध्यात्मिक प्रवचनों से एक आध्यात्मिक क्रान्ति आगई । इस क्रान्तिका 
यह परिणाम हुआ कि हिन्‍्होंने केवल याहरी क्रियाकलापको द्वी धर्म 
मान रखा था उन्हें अपना आसन ढ्गमगाता दिखा इसलिये उन्होंने अपनी 
पूरी ताकत लगाकर उनका विरोध फरना प्रारम किया। 

उन्होंने इस विरोध को आगमकी सुरक्षा फा नाम दिया। उन्होंने 
स्वामीजीके समयसार, मोछ्षमार्य प्रकाशक, प्रवचनसार, नियमसार आदिफे 
कंथनों फो तोड़ मरोड़कर, बिना प्रसण बताए इसरूपमे प्रस्तुत किया कि 
साधारण समाज यह सममे कि स्वामीजी आगम के विपरीत कथन फरते 
हैं। इसलिये "ऐसे तथाकथित आगमविरुद्ध कथनों” फा विरोध करनेवाला 
धधर्म सरक्षक” फी श्रेणीमें आ ही जावेगा । 


ऐसे धर्म संरक्षकों की शास्त्री, परिषद्‌ ने श्रीमद्दावीरजीमें हुई 
प्रतिष्चाके अवसर पर एक प्रस्ताव पास किया बताते हैं कि “श्री दिगम्बर 
जैन स्वाध्याय मदिर सोनगढ़ से प्रकाशित साहित्य में द्गम्बर जैन सिद्धान्त 
घातक फथन प्रचुरमात्रामं पाया जाता है ( जिनमें से २९ का नामांकन भी 
किया है यद्ध चात अलग है कि उनमेंसे £ कथनों का कोई स्रोत नहीं 
यताया ) अतः उन प्ररूपणाओं फो दिगम्बर जन सिद्धांत फी मान्यता न 
साना जाबे और दिगस्वर जेन समाज एवं पचायतिया ऐसी सिद्धात 
विघातक प्ररूपणाओं से सावधान रहे ।?? 


इस प्रस्तावक सस्यधमे मी समाचार पत्रों में यह प्रकाशित हुआ 
था कि यह प्रस्ताव वहा प्रस्तुत द्वी नहीं किया गया था। हाँ, कुछ व्यक्तियों 


कह 


ने वह्दों बिना म्रेस का नाम दिए इस पश्रस्तावको छपाकर वितरण किया 
भा। इस प्रसंग में यह भी ध्यान देने योग्य है कि उस प्रतिष्ठामें गौमुखी 
देवियों आदि फी प्रतिष्ठा फी गई थी उसका शास्त्री परिषद्‌ के किसी विद्वान्‌ 
ने विरोध नहीं फिया किन्तु उन्तकी दृष्टि तो सोनगढ़ के विरोध तक 
सीमित थी क्योंकि उनके बढते हुए प्रचारसे भट्टारकी युग समाप्त होने की 
आशका थी | इस द्वी प्रस्ताव को घड़े २ पोर्टरों के रूपमें छपाकर सर्वश्र 


प्रचारित किया गया है और उसके द्वारा सभी समाज के सगठनों फो 
भाहान किया है कि थे गांव २ में सोनगद का विरोध करने के लिये अलग 


संगठन यत्तावें। 
इस प्रस्ताव का अपने आपूर्म कोई महृ्व नहीं है। यह अशुभूत 
तथ्य है कि जिस सत्य फा जितना अधिक यद्दिष्कार किया जाता है लोग 
उस सत्य की ओर उतने द्वी अधिक आकर्षित होते हैं। किंतु मैं देख रहा हु' 
कि कुछ व्यक्ति इस प्रस्ताव की आड़मे स्थान २ पर सामाजिक एकता भग 
करने का प्रयत्न कर रहे हैं। इसका उदादरण इृदौर एवं सनावद के क्रिया 
कलाप सामने हैं। ऐसे क्रियाकलापों की आवृत्ति अन्यत्र नहों तथा जन 
साधारण वास्तविकता समझे इसलिये सोनगढ़ के उद्धृत २१ कथनों का 
पूर्ण विवेचन फरना आवश्यक है। 
इन २१ कथनों में निम्न फथनों का तो प्रस्ताव आधार दी नहीं 
बत।या गया है अतः उन पर विचार ही नहीं किया जा सकता-- 
; १५ नियतिवाद 
१७ फाये सिद्धि में निमित्तकारण अकिंचित्कर है। 
१८ व्यवहार चारित्र त्याज्य है। 


१६ व्यवहार नय सर्वथा असत्याथ है । 
२० फेबलज्ञानावरणके क्षय से केवलप्नान नहीं होता | 


शेष १६ कथतों का विवेचन आगे किया जायगा। बरतुतः प्रसंग 
बिना बताये, वाक्य को तोड़ मरोड़ कर ये कथन भ्रस्तुत किए गये हैं इसलिये 


डर 


इस कथनों को समसभने के लिये यह आवश्यक है कि इनकी मूल भूमिका 
एव प्रस्गा, नयपद्धति पूणरूपसे समकी जावे । 
ह निम्बयनय की पद्धति के कथन की व्यवहारनयसे परीक्षा करना 
वक्ता के प्रति अन्याय है एवं अपने तथा अपने श्रोताओं फो धोखा देना है । 
इन कथरनों की प्रासगिक अपेक्षाओं को ध्यान में रखे बिना परीक्षा 
करना समीचीन नहीं होगा | 


पाठक देखेंगे कि प्रस्तावर्मे उल्लिखित कथन अपने प्रस'ग विशेषमे 
आगस सम्मत हैं उनके समर्थन में आगम के उद्धरण दिए गये हे । 

अतः यह मेरी समझ नहीं आता कि शास्त्रि परिषदू फे उपंस्मित 
२५-३० विद्वानों ने इन कथनों को दिगम्बर जेन सिद्धान्त घातक केसे सान 
लिया ( इसके निम्त कारण द्वो सकते हैं -- 


१. उन्होंने सोनगढ़ से प्रकाशित पूरा साहित्य नहीं पढा किखु कुछ 
व्यक्तिद्यों के भ्रामक प्रचारके चक्कर में भा गए। 


२. उन्दोंने सोनगढ़ के इन कथरतनों का द्गिम्वर अम्तायमें प्राप्त 
भागमसे मिलान नहीं किया ( अन्यथा थे जून खाते कि ये कवन भागसातु- 
कूल हैं ।) 


३. मुनिभक्त कुछ ग्रृहरर्थ विद्वान तो सभवतः वर्तमान के झुछ मुनियों 
के आदेशानुसार समयसारादि आध्यात्मिक प्र'य पढ़ते ही नहीं धोंगे अत 
थे रुन सहान्‌ अथों फे सिद्धांतों से सम्मत सोनगढ़ के कथनों को सिर्दधात 
घातक कहें तो भाश्नय क्‍या 


यद्द विवेचन उन व्यक्तियों के लिये है जो बिना किसी पूर्वाम्द्द के 
सोनगढ से प्रकाशित साहित्य के लिये जिज्ञासाबुद्धि रखते हैं। साथ ही 
इस विवेचन के आधार पर विद्वद्गण पुन. विचार करें और देखें कि 
शारित्र परिषद्‌ फा उक्त श्रस्ताव साधार है या निराधार ९ 


४ 


इसी प्रसंग में यह भी बता देना समीचीन होगा कि शास्त्रीय 
संतव्यों के अनुसार शुभोपयोग को हेय मानते हुए भी सोनगढ़वाले देवपूजा, 
दान; प्रतिष्ठा, तीथे, शास्त्रभक्ति आदि के कार्यों में सच्ची रुचि लेते हैं 
लिसका सही मूल्यांकन तो वहां जाने से ही हो सकता है या कभी २ 
सोनगढवाले यात्रा प्रस'गों में अन्यत्न आये वहां उत्तकी भक्ति आदि के 
कार्यक्रम देखनेवाले जानते हैं। 


कभी २ विरोधी पक्षकी ओर से यह प्रचार किया जाता है कि 
अमुक व्यक्ति सोनगढ के ग्रभावमें आकर त्रतादि से च्युत होगया। इस 
स'यंध में यही कद्दा जा सकता है कि यदि फोई अस्त का समीचीन 
उपयोग न कर सके तो अमृत का कया दोप ९ 


अनेक व्यक्ति ब्रतादि प्रदण कर भ्रष्ट होते हैं तो क्या ब्रतादि नहीं 
प्रहण करना चाहिये ९ 

कुछ व्यक्ति कहते हैं कि सोनगढ के सादित्य में पुण्यकी हेयता 
बताई है, दान पूजादि को बंधका कारण बताया है इसलिए लोग इन्हें 
करने से छोड़ देंगे। ऐसे भाई स्वामीनी के उन कथनों को क्‍यों भूल जाते 
हैं जिनकी प्रेरणा से ( ऐसे कुछ प्र रणास्पद कथन पुस्तिका के अत दिये 
गये हैं ) गुजरातमें २६ द्गिम्बर जेन मंदिर बन गये एवं १५ स्थानों पर 
पंचकल्याण॒क भ्रतिष्ठायें हुईं । एवं लाखों फी स ख्या में द्गम्बर जेन साहित्य 
की पुस्तकें प्रकाशित हुई एवं सेकड़ों की स ख्या में आवक तीर्थयात्रार्थ 
जतै हैं। सभी दिगम्बराचार्यां ने मोक्षमा्ग में पुण्य को हेय एवं दान 
पूजादि फो बधका कारण बताया है। और तो कया सोनगढ़ के बह । 
के इस युग के धर्म साम्राज्य दिवाकर ( जो अद्दत्‌ परसेष्ठी का एक नाम है 
श्री शान्तिसागरजी ने अपने अंतिम स'देश में भी फट्टा था-- 


८दानसे, पूजासे, तीथयात्रासे पुए्यवध होता है। हर धम्मकार्यसे 
पुण्य का बध होता है किंतु कमंकी निजरा का साधन आत्मचिन्तन है।” 


4 


किन्तु वे भाई ऐसा ही कथन करने वाले कानजी स््रामीका पिरोध 
करने में अपना अहोभाग्य समभ रहे हैं । क्या वे प्रकारांतर से अपने सान्व 
आचायाका विरोध नहीं कर रहे हें १ कृपया गंभीरतापूर्वक विचार करें| 


इस विवेचन का घीतराग भाव से मनन करने का अनुरोध करता 
आवश्यक सममता हैँ। इस विवेचन में कहीं भूलचूक हो तो वीतरागभाव 
से लेखक फो सूचित फर दें । 


कथन न्‌ं* १ 


शरीर से आत्माफो भिन्न करने पर-प्राण हत्या करने पर हिंसा 
नहीं द्ोदी है; आत्मघर्म घपे १ अंक नं० ४, एछ २१, घपे-४ अंफ २ ४० १६ 
( जिस लेख को आज २० वर्ष व्यतीत हो चुके हैं । ) 
विषेचन--आत्मधर्मके उक्त अंक में ऐसा कथन नहीं मिलता किस्तु 
तत्संबंधी लेखका पूर्ण अश उद्धृत करता हूँ जिससे पाठक पास्तबिकता 
समझे । न 
अहिंसा का स्वरूप 
'अदिसा परमोधर्म” घाक्य फा यह अर्थ है कि जात्मा शुद्ध शायक 
अखंड है, उसकी अन्तर श्रद्धा करके उससे एकाम रहना, इसीफा नाम 
अहिंसा है, और यही पण्स धसे है। दुसरे फो न तो कोई सार सफता है 
ओर न जिला सकता है, केवल वैसे भाव करे, दूवरे फो मारने के भाष 
अशुभ पाप साव है और दूसरे को जिलानेके भाव शुभ भाव-पृष्य है। 
किन्तु यह धास्तविक अहिंसा नहीं है| क्ष्योंकि स्वयं दूसरे को न तो मार 
सकता है और न जिला सकता है, फिर यों मान लिया कि मैं दूसरे को 
मार या जिला सकता हूँ; इसका अर्थ यह हुआ कि उसने अपने फो परका 
कर्ता माना, बस, इसीमें स्वभाव की हिंसा है। लोग परदया पालनको 
अद्दिसा कहते हैं, सचमुच में वह अद्दिसा द्वी नहीं है। सच बात तो ग्रद्द है 


े 


कि अधिकांश आदमी दिसा अद्विंसा की सच्ची व्याख्या ही नहीं जानते । 
उसकी सच्ची व्याख्या इस प्रकार है :-- 

लोग जड़ शरीर और चैतन्य आत्माकों एथक्‌ कर देने को हिंसा 
कहते हैं । किन्तु द्विसा की यह व्याख्या सत्य नहीं है। क्‍योंकि शरीर और 
भात्मा तो सदा से भिन्न ही हैं । उन्दे प्रथक करने की घाव औपचारिक है। 
आत्मा अपने शुद्ध ज्ञायक शरीर से अभेद है। यह पुण्य पाप की वृत्तिपे 
रहित 'चेतन्य ज्ञानमूर्ति है। इस र्वरूपको न मासकर पुण्य पाप को अपना 
मान लिया, उसने अपने चेतन्य आत्मा को उसके क्षायक शरीर से प्रथक 
माना, यही स्वहिंसा है, अथवा अपने को भूलकर परमें जितनी सुख बुद्धि 
मानी उतनी स्वहिंसा द्वी है। कोई परकी हिंसा नहीं कर सकता, 
मात्र मारने का पाप भाव कर सकता है | 

उपरोक्त आत्तेप में भात्मधर्म वर्ष ४ अंक नं* २ प्रृ० न० १८ का 
आधार भी बतायां है यहां मी ऐसा कथन है ही नहीं किन्तु ५०.१२ में 
निष्य प्रकार है | 

व्यवहार अभूतार्थ है इस बात का प्रकरण है-- 

तिश्चय से वो ज्ञान ज्ञान में से दी आता है, देव-गुरु शाल्र के आधार 
से ज्ञान नहीं आता, इस प्रकार निश्चय का वाक्य खुनकर यदि कोई श्रव॑ण- 
मनन-पठन के शुभभावको छोड़ द्वी दे तो वह डल्‍्टा अशुभभावसे लग 
जायगा | सत को समभने में पहले सत्समागम-अवण, मनन इत्यादि 
प्ुभभावरूप व्यवहार भाये बिना नहीं रहता | फिर भी यद्द शुभराग 
ज्ञान फा फारण नहीं है। किन्तु यदि कोई शुष्कक्ञानी निश्चयाभा[सी प्रथम 
भूमिका में उस शुभभावमें युक्त न हो तो अभी वद बवीतराग तो हुआ नहीं 
है, इसलिये अशुभ में युक्त होगा और नीच गतिमें परिभ्रमण करेगा। 
पयदि व्यवद्ार न बताया जाय तो परमार्थत' शरीरसे जीव भिन्न कद्ठा गया 
है, इसलिये जैसे भस्मको मसल्न देने में हिंसा नहीं द्ोती, उसी प्रकार 


डे 


श्र॒स॒ स्थावर जीवों को नि'शंकतया मर्द करने पर भी हिसा फा अभाष ही 
सिद्ध होगा, भौर ऐसा होने से बंधका भी अमाव होगा” 


यदि व्यवहार से शरीर और जीवका कोई भी सस्बन्ध न हो, 
तो ऐसी अवस्था में राग द्वेष भी न हो, तो ऐसा विकल्प भी नहीं हो 
सकता कि प्रस्तुत जीव फी हिंसा कर दी! किन्तु अस्तुत जीवको शरीर पर 
राग है और इसलिये शरीर के साथ उसका निमित्त नेमित्तिक सम्बन्धरूप 
व्यवह्वार है, तथा स्वय भी अभी वीतराग नहीं हुआ है अथोत््‌ अवस्था में 
राग द्वेष है; सो व्यवद्दार है, इसलिये प्रस्तुत जीवको मारने फा विकल्प 
दता है । प्रस्तुत जीवको मारने का विकल्प उठता है सो यह तेरा व्यवहार 
है| पर विकल्प भी कथ उठता है कि प्रस्तुत जीवको शरीर पर 
ममसासाय ह अर्थात्‌ उसका शरीर के साथ निमित्त नेमित्तिक भाव वर्तमान 
में है सो यद्ट उसका व्यवद्दार है। उस व्यवहार फो जाना, इसलिये प्रस्तुत 
लीवको मारने का भाव हुआ | निश्चय से हिंसा का विकल्प नहीं हो सकता 
क्योंकि निश्चय से कोई जीव भरता नहीं है जीव और शरीर भिन्न भिन्न 
ही हैं; और जड़ को मारने में दिंसा नहीं होती, अर्थात्‌ निश्चय में तो दिंसा 
का विकल्प तक नहीं होता। अय यदि व्यवहार ही न हो तोःकिसी को 
मारने का विकल्प ही न आये | मारने का विकल्प उतना ही ण्यवहार है। 
अपने में और प्रस्तुत ज्षीवर्म-दोनों में न्‍्यवद्दार है तभी विकल्प उठता है; 
यदि स्वय पीत्तराग होता तो मारने का विकल्प न उठता और यदि श्रस्तुत 
लीव घीतराग द्योता तो भी तुके उसको मारने फा बिकल्प न सठता। 
कभी किसी फो यद्द भाव नहीं उठता कि मैं सिद्ध को भार हालू', इसका 
यह कारण है कि सिद्ध वीतराग है, उनके व्यवद्दारका अवलंबर्न शेष नहीं 
है, यही फारण है कि सिद्ध भगवान्‌ फे भी कभी ऐसा विकल्प नद्दीं उठता 
कि मैं अमुक जीव को मारू | व्यवहार के अवलंबन के बिना विकल्प नहीं 
उठता | शरीर इत्यादि फी क्रिया जात्मा कर सकता है इस मान्यता को 
लोग व्यबद्दार कहते हैं, परन्तु यह व्यवद्वार नहीं; यह मानवता तो मिध्चाल है। 


पल 


नोटः--अहिंसा और हिंसा फा वर्णन किस सुख्द्र ढग से किया 
है रजत कथन फो न मानकर आगे पीछे की सधि छोड़कर बीचमे से माश्र 
एक छोटा सा वाक्य पकड़ कर उल्टा अर्थ करनेसे आत्मधर्म के उपरोक्त 
भागमानुकूल' लेख मिथ्या एकान्त नामको श्राप्त नहीं द्वो सकते । 

इस प्रमंग में हिंसा अहिंसा की व्याख्या फरने वाते आगम के 


निम्न प्रमाण पठनीय हैं-- 
है आधार न० १-सूत्रजी में अ्रमत्तयोगात्माणव्यपरोपणंदिंसा' 
कटद्दा हे 
जाघार नं० २--पुरुषाथ सिद्ध्युपाय में आचार्यदेवने गाथा ४२-४३ 


भें कहा है कि आत्मा के शुद्धोपयोगरूप परिणामों के घात होने के देतुसे 
थे सब हिंसा दी हैं। अत्ृत वचनादि भेद फेवल शिष्यों फो समझाने के 
लिये डदाहरणरूप कहे हैं निश्चयसे रागादि भाषोंका प्रगट न होना अहिंसा है 
और उन्हीं रागादि भावोंकी उत्पत्ति होना हिंसा है ऐसा जिनागम जेनसिद्धान्त 


का सार है! । 
आधार नं० ३---समयसार गाथा २३८ से २४६ टीका में कहा है 


कि चितन-अचेतन के घातमात्र से हिंसा नहीं है किन्तु उपयोगमें रागादि 
करना दी दिंसा है! मात्र षाह्मय हिंसा, हिंसा नहीं है। 

। आधार न० ४--प्रवचनसार गाया २१७ में कहा है कि बहिरिग 
हिंसा मात्नसे बंध नहीं होता 'मरदु व जियदु जीवो अयदाचारस्य शिच्छिदा 
दिंसा। पयदस्स ण॒त्यि बधों हिंसामेत्तेश समिद्रस ॥२१७॥ अर्थ--जीव 
भरे था लिये, अप्रयत आचार वाले के ( प्रमादचर्यों वाले के ) हिंसा निश्चित्‌ 
है; प्रयत के, समितिवान्‌ के बाह्य हिंसा मात्र से बध नहीं है। कम 

धक्त आधारों से सिद्ध द्वोता है कि आत्मधर्म कौ अद्दिसा दिंसा 
सम्बन्धी पूर्ो व्याख्या आगमानुकूल दी है। 

| कृथन नं ० २ 

|, “जीव रक्षा, दया भावता परमार्थ से जीव हिंसा है” 

आधार आत्मधम वर्ष ४ अक ! प्रष्ठ १२- 


| 


. - , विवेचन--उपरोक्त वाक्य जीवदयारूप धम शीर्षक आत्मधर्भ में 
लेख है जो प० ११ से १३ तक पेरा न० ३४ से ४२ तक है उस खेखमें 
निम्नप्रकार से कथन आया है। 


पेश नं० ३४, ४--जीवदयारूप धर्म 


लोग जीवदया के नाम से शुभरागम धर्म मान रहे हैं परन्तु जीव- 
दया का यथार्थ स्वरूप सममते नहीं | क्रोधादि कपाय के वश अपनी 
तथा पर जीवकी हिंसा का भाव न करना सो जीवदया है | 
सबसे बडा क्रोध भिध्यात्व है और यही वास्तव में बडी जीव दिसा है। 
मिथ्यात्वको छोड़े बिना कंभी भी जीव हिंसा नहीं रुक सकती। स्वजीव 
की द्विसा न करना ही मुख्य जीवदया है और जब स्वयं क्रोधादिक के 
द्वारा स्वजीव की-अपने आत्माकी, हिसा नहीं की तब क्रोध के 
अभाव के कारण परजीवके मारने का भाव भी नहीं आया, इसलिये 
परजीब की दया भी आ जाती है | परन्तु स्वजीवे की दया कब दो 
सकती दै ९ जो जीव पुण्य से धर्म मानता है चद्द जीव, विक्ारभावक्े द्वारा 
स्वभावकी हिंसा करता है। मेरा शुद्ध स्वरूप पुण्य-पाप रहित है, ऐसा 
जानने फे बाद दया की शुभ भावना को वह छोड़कर जब स्वरूपमें सावधान 
हो-गया भौर शुद्ध ज्ञानचेतना के अनुभव में लीन हुआ सो ह्वी जीवदया 
धर्म है। अथोत्‌ इसमें सी चेतना का झुद्ध परिणास ही धर्म सिद्ध हुआ। 
चास्तवर्मे पर जीवको न तो कोई मार सकता है । किसी जीवको दु ग्व नहीं 
देना चादिये | इसमें स्वय भी अ तर्भूत है, इसलिये फषाय के भावके छवारा 
स्वको भी दुखी न करना सो चास्तवम दया है। 


अशुभ परिणाम के समय स्वय तीज्र दुख्दी होता है और दया 
इत्यादि के शुस : परिणाम के समय भी जीचको आकुलता का ही अनुभव 
होता है, इसलिये वह दुखी है। 


१७ 
अतः अशुभ और शुभ दोनों भावों से जौब की रक्षा करना अथौव 
शुभाशुभ रहित मात्र ज्ञानस्यभावरूप दशा करना सो जीवदया है ।. 
जो जीव शुद्ध ज्ञानवेतना के दारा स्ररुपमें एकाग्र हुआ उस जीव 
के अशुभभाव-हिंसाके भाव होते ही नहीं अर्थात्‌ वहाँ परजीबकी 
दया स्वयं पाली जाती है । 
यदि परणजीव की दया पालने के शुभरागम धम हो तो सिद्धद॒शामे 
भी परजीवकी दया का राग होना चाहिये, परन्तु शुभराग धर्म नहीं है 
किन्तु अधर्म है, हिंसा है। 
पेरा नं० ३५-प्रथम सम्यग्द्शन के द्वारा स्वभावकों जानने पर 
श्रद्धा की भपेक्ता से अहिंसक भाव प्रगठ होता है, क्योंकि सम्यग्दृष्टि जीवके 
पुण्य-पाप का भाव होता है, किन्तु उसे अपना स्वभाव नहीं मानता। 
इसप्रकार मान्यतामें पुर्य-पाप से अपने स्वभावकी रक्षा किये रहता है 
इसलिये इसके यथार्थ जीवदया है। अज्ञानी जीव अपनेको ज्षरिक पुएय- 
पाप जितना ही सानकर त्रिकाल विकार रहित स्वभावका नाश फरता है, 
और यद्दी हिंसा है। और फिर “जीव दया” तो कट्दी जाती है किन्तु 
#शरीर दया” नहीं कह्दी जाती, क्योंकि शरीर जीव नहीं है । लोग शरीर 
की क्रिया से तुलना करते हें सो मिथ्या है। जीव शरीरसे भिन्न चेतना- 
स्वरूप है, उसे श्रद्धा-ज्ञान-चार्त्रिमें स्थि, रखना और बिकारनमें 
नही जाने देना ही “जीव रक्षा” है। में परजीव की रक्षा करूँ 
ऐसी दया की भावना भी परमाथ से जीव हिंसा ही है । इसम्रकार पहले 
श्रद्धामें मानना चाहिये और ऐसी मान्यता होनेके बाद भी अस्थिरता के 
कारण शुभ विकल्प उठता है, किन्तु वद्द धर्म नहीं है | 
नोट--देखिये यद्दा हिसामें पाप नहीं ऐसा कहां आया है, 
स्व पर की दया के भाव में-पर जीव की दया भी पाली जाती यह 


बात स्पष्ट भाई है । 


११ 


शारत्राधार--भगवान्‌ भी कुन्दकुन्दाचायें ने समयसार वंधाधि- 
कारसें जो अनेकान्त सिद्धांत कहा है वह पं० प्रवर भी ठदोडस्मलजीने 
मोक्षमा्ग प्रकाशक प० ३३१ से ३३३, देहली से प्रकाशित में निम्त शब्दों 
में कह है- 

धबहुरि आश्ववतत्व विषे हिंसादि रूप पापास्षव है, तिनको देय 
जाने है। अ्टिंसादिरूप पुण्याश्रथ है; तिनको उपादेय माने है। सो ये तो 
दोऊ ही कर्मबंधके कारण हैं, इन विषे उपादेयपनों माननो, सो ही 
मिथ्यादृष्टि है। सो ही समयसार बंधाधिकार विषे कहा है-- 


जाधार न० २-समयसार बंधाधिकार फलश १६६ में फहा है कि 
सब जीवों के जीवन मरण-छुख दठु'ख अपने फर्म के निमित्त से द्ोते हैं-- 
भनज्ञानमेतद्धिगम्य परात्परस्य पश्यन्ति ये मरण जीवित दुःख-सौख्यम्‌ | 
, कर्मास्यहऋतिरसेन चिकीप॑वरस्ते मिथ्याहशों नियतमात्महनों भवंति॥ 
अथे-इस अज्ञानको प्राप्त करके जो पुरुष परसे परके सरण जीवन सुख, 
दुःखको देखते हैं अर्थात्‌ मानते हैं, वे पुरुप-जो कि इसप्रकार अहंकाररससे 
कर्मोंको करनेके इच्छुक हैं अथोत में इन फर्मों को करता हू; ऐसे अहकार- 
रूपी रससे ज्ञो फर्म फरने फी-मारने-जिलाने की सुखी-दुखी फरने की 
बांछा फरने वाले हैं बे-नियमसे मिथ्यादृष्टि हैं, अपनी भारमा फा घात करने 


पाके हैं। 


दया का लक्षण-- 

आधार ई-यत निमस्वभाव विफारभाषेन न घातयति न हिनस्ति, 
निलसरव॒माव पालयति तदेवः संबः दया ॥ ६ ॥ 
वि ह - शात््म अवलोकन प्रन्थ प्रू० १८४ 
अथे- विकारमय परिणामों द्वारा अपने निज्ष स्वभावका घात नहीं फरना, 
अपने स्वभावका पालम फरना द्वी दया है । 

आधार न० ४--ज्ञानी धर्मात्मोको भूमिकानुसार 


११२ 
यत्ताथाररूप समिति होती है किंतु अश्नानी जीव उसफो संवर- 
निर्जरारूप समिति मानता है; ऐसी मिश्याश्रद्धा छोड़ कर सच्ची श्रद्धा के 
लिये श्री मोक्षमार्ग प्र० प्रृ« ३३४ में कहा है कि-वह अज्ञानी जीव 
परजीवों की रक्षा के अर्थ यत्नाचार प्रवृत्ति को समिति माने है। सो हिसा 
के परिणामोसे तो पाप ही है, अर रक्षा के परिणामों से संवर कहोगे, 


तो पुण्यपंध का कारण कौन ठहरेगा | एपणा समिति में दोप टाले 

है। तहा रक्षा का प्रयोजन है नाहीं-मुनियों के किख्वित्‌ राग भये गमनादि 
क्रिया हो है; तहा तिन क्रियानि बिषे अति आसक्तताके अभावतिं प्रमादरूप 
प्रवृत्ति न हो है। और जीवों को दुसी करि अपना गमनादि प्रयोजन न 
साधे है, तातें स्वथमेव ही दया परे है, ऐसे सांची समिति है” । 

आधार नं० ५-प्रथम कथन के समर्थन में दिये गये शास्ताधारसें 
पुरुषार्थ सिद्ध्युपाय गाथा ४२-४४ के अर्थ में आत्मा के शुद्धोपयोगरूप 
परिणामों के घातने के देतु से ये सब हिंसा ही हैं, निश्चय से रागादि भावों 
का प्रगट न होना अहिंसा है और उन्हीं रागादि भावों की उत्पत्ति होना 
हिसा है ऐसा जिनागम-जेनसिद्धान्त का सार है। इसप्रकार द्वितीय कथन 
शास्त्रानुसार दी सिद्ध होता है। 

फंथन नं० ३-- 

“व्रत, तप, दया के शुभभाव आत्मा के विकार हैं, घंध हैं? 


समयसार प्रवचन भाग १ पू० २१५ 
विवेचन--समयसार गाथा ६ पर “अज्ञानी जीव फिस कारण से 


परिभ्रमण करता है” उस विषय पर निम्न प्रकार से वर्णन है, किन्तु पाठक 
देखेंगे कि एक ही वाक्य में से कुत्न शब्दों फो छोड़कर छुछ शब्द आक्तिप- 
रूपमें प्रस्तुत किये गये हैं ताकि पाठक अम में पड़ जाय । 

उक्त कथन दूसरी आवृत्ति समयसार प्रवचन भाग १ ४० २१२ में 


भिम्स प्रकार है-- 


१३ 
” सच्ची भात्मी की हृष्टि में विकार नहीं है, क्योंकि विकार झणिक 
अवस्था है, इसलिये वह पर्योया्थिक नयसे है, पर पराश्रित है इसलिये 


व्यत्रद्दार है, जो व्यवहार है वह संयोगाधीन भाव है; वह छोड़ने योग्य है, 
जो यह नहीं जानता वह मिथ्यारष्टि अज्ञानी है । 


आत्मा ने अनन्त काल में यह बात कभी नहीं सुनी, तथ फिर 

सच्चा मनन कहां से करेगा। ब्रत-तप, दयादि के शुभ भाव हो अथवा 
, चोरी हिंसा आदि के अशुभभाव हों सो वे दोनों विकार हैं, बन्धन 
हैं मात्र अशुभ' से छूटने के लिये शुभभाव ठीक हें, किंतु उनसे 

धर्म नहीं होता, श्सप्रकार जब तक नहीं सममता तब तक जीव परके 
फू त्व का अभिमान करके परिभ्रमण करता रहता है। जो भविकारी 
पृक्त स्व्रमावकों अपना समझता है, उसके परवस्तु की तृष्णा कम 
हुए बिना नहीं रहती । अज्ञानी जितनां कर सकता है उससे अनेक गुणा 
झुभभाव ज्ञानी को भूमिका में हो जाता है जब तक ज्ञानी के पूर्ण वीव- 
रागता प्रगट न हुई हो तब तक निम्न-भूपिका में अशुभ से बचने के 
लिये उसके शुभभाव होता तो है, किन्तु वह उसका स्वामी नहीं होता । 
- रलकण देहादि फी प्रवृत्ति और पुण्य-पाप आदि फोई मेरा स्वरूप 

नहीं है, ऐसी प्रथम श्रद्धा होनेपर ही ज्ञानी के परमें आसक्तिका प्रेम दूर 
द्वो जाता है, फिर विवेक सद्दित मशुभराग घटाने के लिए दानादिके 


द्वारा यह ठृष्णा घटाये बिना नहीं रहता, जि भावसे बंध होता है 
डस भाव से धम नहीं होता” 

आधार नं० १*- भी प० टोढरमलजी ने भी मोक्ष॒माग प्रकाशक पृ 
२३२ में निम्न प्रकार लिखा है, “तद्दा अन्य जीवों को जिलाबने का वा 
, सुखी फेसनेका अध्यवसाय होय सो पुण्य यंधका कारण है। तातें 
दिंसादिबश अद्विसादिक को सी बंधका कारण जानि देय ही 


१४ 


मानना, भ्रह्दिसा विर्ष रक्षा करनेक़ी बुद्धि इोय, सो थाका आयु जबरोप 
बिना जीघे नाहीं । अपनी प्रशस्त राग परिणति कारि आप ही पुण्य बांधे 
है। ऐसे दोऊ देय हैं । जद्दां चीतराग द्ोय ज्ञाता दृष्टा प्रधर्त तहां निर्बध है। 
सो उपादेय है । सो ऐसी दशा न द्ोय तावतू प्रशस्तरागरूप अवर्ते, परन्तु 
श्रद्धान तो ऐसा राखे-- 

यह भी बध का कारण है--हेय है। श्रद्धानविषे याको मोक्षमार्ग 
जाने मिथ्पादृष्टि द्वी है। 

ह आधार नं० २--श्री राजमलजी कृत समयसार कलश दीका 
पुए्य-पाप अधिकार फलश न० ११० में कद्दा है “यहां कोई आन्ति करेगा 
जो मिथ्यादृष्टि का यतिपन। क्रियारूप है, सो बधका फारण है, सम्यग्दृष्ट 
का है जो यतिपना शुभ क्रियारूप, सो मोज्षका फारण है। फारण कि 
अनुम पज्ञान तथा द्या-श्रत तप, संयमरूप क्रिया, दोनों मिलकर ज्ञानावरणादि 
फर्मका जय फरते हैं । ऐसी _ प्रतीति कितने ही अज्ञानी जीव करते हैं वहाँ 
समाधान ऐसा -जितनी शुभाशुभ क्रिया बहिर अल्परूप विकल्प अथवा 
अन्तर अल्परूप अथवा द्रव्योंका विचाररूप अयवा शुद्ध स्वरूपका बिचार, 
रागमिश्रित विचार, इत्यादि समस्त कर्मबंधका कारण है, ऐसी क्रियाका 
ऐसा ही स्वभाव है। सम्यग्दष्टि मिथ्यादृष्टि का ऐसा भेद तो कुछ नहीं। 
ऐसी फरतृति से ऐसा बघ है शुद्धस्थरूप परिणमन माप्रसे मोक्ष है। 

यधपि एक ही फालमें पम्परदष्टि जीवके शुद्धश्ञान भी है । क्रिया- 

रूप परिणाम भी है। तथापि क्रियारूप जो परिणाम उससे 
एकला बंध होता है, कर्मका क्षय एक अंग्रमाग्न भी नहीं होता 

ऐसा वस्तु का स्वरूप, सहारा, किसका । ' 7: ५, 

तः उपरोक्त कथन जिसागम के अनुसार है।, 
कथन न० 
पद्रद, दान, दया आदि का अरूपण करने वाले प्र थ कुदास्र हैं? 
झुइदाला द्वितीय ढाल पद्म १३ की टीका: 
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विवेचन--उपरोक्त वाक्य लिसप्रकार से काट छांटकर भमर्हुत्त 
छिया गया है पैसा तो फहीं भी नहीं जाया लेकिन छट्॒ठाला के द्वितीब 
डालमें कुद्ेव फुघर्म, कुगुरु फे लक्षणोंमें, गृद्रीत मिथ्याक्ानके लक्षण 
निम्नप्रकारसे आया है, षष्ठां पर सम्यग्शान अर्थात्‌ सच्चे शाख्रोंका विषय 
ही नहीं है वहां तो मात्र कुशाल्व फी घात है। और श्वेताम्बर शाद्रोंमें 
ब्रत दान, दयादि के शुभ भावों से संसार परित होना लिखा है, 
दिगम्बर शास्त्र तो दयादि के शुभमावों से पुण्यबंध होना मानते हैं 
संसारका अभाव होना नहीं मानते अतः उपरोक्त दृष्टि से निम्न 
कथन आया है। 
गृहीत मिथ्यात्वका फथन दल २ के ६ पद्म से लीचे माफिक है-- 
जो छुगुरु छरेव ऋुषस सेव, पोषे चिरद्शन मोद्द एव) 
भन्तर रागादिक घरे जेह,(बाहर घन अंबस्ते सनेद्द ।। ६ ॥ 
घारे कुलिंग लद्दि मेंद्रतसाव, ते कुगुरु जन्मजल उपलनाव | 
जो राग द्वेष मल करि भज्नीन, घनिता गदादियुत चिन्द्द चीन ॥१०॥ 
ते हैं कुदेव तितकी जु सेव, शठ करत न तिल भवश्नसण छेव । 
शगादि भाव हिंसा समेत, दर्वित श्रस थावर मरणखेत।॥ ११॥ 
जे क्रिया लिन्दें जानहु' कुधम, तिन सरवें जीव लहे अशाम । 
. याकू' गृद्दीत मिथ्यात्व'मान, अब सुन गृद्दीत जो दे अज्ञान ॥१श॥ , 
एकान्तवाद -- दूषित समस्त, विषयादिक पोषक भप्रशह्त | 
फपिलादि-रचित श्रुतको अभ्यास सो है कुबोध यहु देन श्रास ॥१४॥ 


जो झयाति लाभ पूजादि चाह, घरि फरण विविध विध देहदाइ। 
आतम अनात्मके ज्ञानहदीन,; जे जे करनी तन करन छीन॥१४॥ 


पद्म १३ के उत्तराधे का अर्थ छिससे आआक्तेप के शब्द इस्रप्रकार 
भाये हैं:--५ जगत का कोई कर्त्ती इर्ता तथा निर्माता है ऐसा वर्णन छरे 
- अथवा, ६--दया दान महान्रतादि फे शुभ भावसे संसार परित। अल्पसर्यो- 
दिल होना बठलाये, तथा उपदेश देनेके शुसभाव से बम दोता हे भादि 
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जिनसे विपरीत कथन हो वे शास्त्र एकान्त और अग्रशरत होनेके कारण 
कुशास्र हैं, क्योंकि उनमें प्रयोजनभूत सात तत्वों की भूल होती है, ऐसा 
सममना चादिये | है 
...._ नोट--बपरोक्त विषय को विशेष स्पष्ट करने के लिए छदढालाका 
नवीन संस्करण जो सोनगढ़,से प्रकाशित हुआ है उसमें नी चे माफ़िक 
स्पष्टीकरण और भी कर दिया है । हि शि 
.., $-दया दान मद्दान्नतादि के शुभभाव जो कि पुण्याश्रव हैं उससे, 
तथा मुनि को आद्वार देनेके झुभभावसे संसार परित होना बनलाये, तथा 
उपदेश देनेके शुभभावसे धर्म होता है--इत्यादि श्वेताम्बरादि अन्योंमें 
विपरीत कथन है वे शासत्र एकान्त और अप्रशस्त होनेके कारण कुशाख्र हैं, 
क्योंकि उनमे प्रयोजनभूत सात तत्त्वों की यथार्थता नहीं है। 
आधार न० १-मोक्षमार्ग प्रकाशक अ? ४ प्ृ० २३२ श्वेतांबर 
मत की क्या भूल है यद्द बताते हुए लिखते हैं क्रि-- 
/. बहुरि ब्रतादिरूप शुभोपयोग दी तें देवका बघ माने, अर याद्वीको 
मोक्षमार्ग माने सो बधमार्ग मोक्षमार्गगो एक किया सो यह मिथ्या है| 
बहुरि व्यवद्वार धर्म विषे अनेक विपरीत।निरूपे है, निंदककों मारने में पाप 


नहीं ऐसा कहे हैं ॥ 


आधार नं० २ 

सो० प्र० प्ृ० ३३५, ३३७ में अध्याय ७ दिगम्बर जेन मत अनुयायी 
मिथ्यारष्टिका स्वरूप बताने वाले अधिकारमे त्रततपादिकको घ मेंका कारण 
मानने के निम्न शब्दोंमे ,निषेघ किया हैं-- 

' ' हिंसादि स्व सावद्य योग का त्याग को चारित्र माने है। ता 
मद्दावतादिरूप झुभयोगकों उपादेयपने करि ग्रदश माने है। सो ततखवार्थसृत्रविषे 
आशभ्रव पदार्थ का निरूपणु करते मह्मत्रत अगुब्रत भी आश्रवरूप कहे हैं । 
ये उपादेय कैसे .द्ोय | अर आश्रव तो बधका साधक है चारित्र भोक्षका- 


१७ 


साभथक है साते मद्दाप्ततादिरसू्प आभ्रध भावनिकों चारिश्रपनों सभवे ताएी । 
अकल फपाय रहित जो उदासीन भाव ताहि फा नाम चारित्र है। 
याह्य ब्रतादिफ हैं, सो तो शरीरादि परद्रव्य फे आश्रय ऐहेँ। पर 
द्रच्यफा आप कतो है नाहीं। तार्ते तिस विपे फर्दृत्वचुद्धि भी न करनी अर 
तद्दां मसत्य भी न फरना घहरि ब्रतादिक विपे गहदणण त्यागरुप अपना 
शुभोपयोग दोय, सो अपने आश्रय है। ताका आप फर्या है, तार्ते 
तिसवियें कठ त्वचुद्धि भी मानती । अर तह्दां समत्व भी करना । बहुरि 
इस शुभोपयोग को वधका ही कारण जानना | मोक्षका कारण ने 
जानना । जातें पंध अर मोक्षके तौ प्रतिपक्षीपना है, तातें एक 
ही भाव पृण्यपंधकोी भी कारण होय, और मोक्षकी भी कारण 
दोय ऐसा मानना भ्रम है | है 
उपचार करि श्तादिक झुभोपयोग फो मोक्षमाग फट्दा है। 
पस्‍्तु विचारतें शुभोपयोग मोक्षका घातक दी है बरतें वंधका कारण 
सोई मोफ्तका घातक हैं ऐसा श्रद्धान करता। शुद्धोपयोग ही को 
उपादेय मान्रि ताका उपाय करना। शुभोपयोग मशुभोषयोग 
को हेय जानि तिनके त्याग का उपाय करना | जहा शुभोपयोग न 
होय सके, तहां अग्युभोपयोग फो छोड़ि शुभ द्वी विपें प्रवर्तना । 
कोई ऐसे माने कि झुभोपयोग है सो शुद्धोपयोग को फारण है सो 
जेसे अशुभोपयोग छूटि शुभोपयोग हो है. तैसे शुभोपयोग छूटि झुद्दोपयोग 
हो है। ऐसे दी फार्य-- फारणपना होय तो शुभोपयोग फा कारण अशुभोप- 
योग ठहरे अथया द्रज्यलिगी के झुभोपयोग तो उत्कृष्ट हो है घुद्धोपयोग 
दोता ही नाहीं। तातें परमार्थतेँ इनके प्रतादिक छझुमोपयोग को और 
शुद्धआावको कारण-कार्यपना है नाहीं। हे 
अत, उपरोक्त कथन से सिद्धात का घात नहीं अपितु सिद्धावका 
समर्थन दी द्वोता है । 


श्ष 
कथन ने० ४ 


ज्ञानियोंने पुण्यको विष्टा समझकर छोड़ दिया है, अज्ञानी उस 
विष्ट को खा रहा है। समयसार प्रवचन भाग १ पृ०--१२५ 


विधेचन- यद्द विषय समयसार गाया ४ के प्रवचनमें निम्नप्रकार 
से आया है। 


मैंने पुण्य किया है इसलिये भोगना चाहिये, पुण्य का फल भीठा 
लगता है ऐसा मानता है यह इस विशाल ग्रहरूपी शुफार्में ऐसा पड़ा 
रददता है जेसे विशाल पर्वृतों की शुफाओं में जीव जन्तु पछे रहते हैं अतः 
भात्माकी प्रतीति के बिना वे दोनों समान हैं। 
इत्तना करो तो पुण्य ह्षोगा फिर अच्छा सयोग मिलेगा, देवभवनमे 
ऐसे सुख मिलेंगे, ऐसा सुनकर जीव पुण्यको घ॒र्म मानता है किन्तु पुस्यका 
फल तो घूल है। उससे आत्माको कलंक लगता है। मलुष्य अनाज खाता 
है उसकी विष्टा भुड़-शूकर नामक प्राणी खाता है, ज्ञानीने पुएय को--जगत 
की धूल को विष्टा समककर त्याग किया है। (यहां पुण्य के फलफो दी 
धूल तथा विष्टा कद्दा है; पुस्यभावकों नहीं ) उधर भज्ञानी जन पुण्यको 
उमंग से अच्छा मानकर आदर करता है, इसप्रकार इस अपेक्षा से 
जशानियोंके द्वारा छोड़ी गई, पुण्यरूपी वि्टा बगतमें अज्ञानी जीव 
खाते हैं । ज्ञानी जनों ने पुण्य पाप रहित आत्माकी सम्यक्‌ श्रद्धा 
'ज्ाान आचरणसे मोक्ष प्राप्त किया है | 


समयसार प्रवचन भा? १ आवृत्ति २ ए० १३२३-२४ 

नोट--यहां पुण्य भाव-शुभभावको विष्टा नहीं कह्दा है, किन्तु पुण्यफे 
कलरूप जो नोकर्म पुद्गल द्रव्य बाह्य सामग्री है, उस भोग उपसोगरूप 
याह्य सामग्री से ममत्व छुडाने के लिए सब ज्ञानी लोग उस पुण्यरूपबाह्य 
सामग्रीको विष्टा ममान गिलते हैं यद्द कद्दा है। 


१६ 


अंधधार १-श्री बतारसीदासजी कृत समयसार नाटक, बंध अधिकार 
दोहा नंब १८, 


उत्तम पुरुष का स्वभाव; सवेया ३१ सा+- 
- कीचसी कनक जाके नीचसो नरेश पद, 

मीचसी मिताई गरुबाई जाके गारसी । 

जहरसी जोग-जाति कददरसी फरामाति, 

हहरसी दोस पुदूगल छवि छारसी ॥ 

जालसी जग विलास भालसी भ्रुवन घास; 
कालसी कुटुम्ध काज लोक लाज लारसी। 
. सीठसौ सुजस जाने वीठसो बखत माने 

ऐसी जाक्ी रीति ताहि वंदत बनारसी ॥ १६॥ 


उसका श्री राजचन्द्रजी द्वारा अर्थ-जों कचन को कीच के 
समान जानता है, राजगद्दी को नीचपद्‌ के समान, फिसीसे रनेद्द फरना 
मरण के समान, वद्प्पत को धर पोतनेके गोवर-मिट्टीके समान, कीमियादि 
मोगको जहर समान, सिद्धि आदि ऐश्वयेंको असाता के समान, जगतमे 
पूड्युता होने आदि की होंश (रुचि ) को अनथ के समान, पुदूगल की 
छवि ऐसी यह ओऔदारिक आदि शरीर को राख जेसा; जगत के भोग 
घिलास को घबराहूटरूप ममट जालके समान, ग्रहवासको भालेके समान, 
कुटुम्ब फार्यकों मृत्युवत्‌, लोगोंमे प्रतिष्ठा बढानेकी इच्छाकों मुख से टप- 
कने वाली लार के समान, कीति की इच्छाको नाकके मेलवत्‌ और 
ः पृण्योदयकों जो विष्ठा के समान बानता है, ऐसी जिनकी रीति होती 
है उन्‍्दींफो, घनारसीदास वंदना फरते हैं । 


आधार २--चक्रवर्ति की संपदा, इन्द्र सारिखे मोग। 
काक बीट सम गिनत हैं, सम्यग्दष्टि लोग || 


२० 
आधार--३--पुएयभाव -- शुभभाव भी आसखव है इसलिये आस्त्र 
को आचार्येत्रि अज्ुवि-मेल् कहा है ।-समयसार आश्रव अधिकार । 
बभाधार।--+- 
(१) समयसार गा० ? जयसेनाचार्य दीकामें अमल! का अथ॑ 
द्रव्यकर्म तोकर्म भावकर्म सलरहित ऐसा किया है | 
(२) परम अध्यात्म तरगिणी मोक्ष अधिकार कलश नं० ३ टीकामे 
छुद्ध! का अथे द्रध्य भाव जो कर्म मल मुक्त, ऐसा किया है। 
(३) च॒तुर्विशति जिनस्तुतिमं (विहुयरय मला” पाठ है। 
उसका अर्थ है-हे भगवन्‌ ! आपने विशेषरूपसे धोया है, नष्ट 
किया है, सर्य-ज्ञानावरणादि रज द्वव्यकर्म और मल-शुभाशुभ रागरूप 
भाव फर्म । परमात्म प्रकाशर्में तथा अन्य अ्नन्यो्सें द्ृब्य-भाव कर्मको 
(मल्ठ” बहुतवार कट्दा है। हि 
(४) समयसार गा० ७२ अशुचिपना, विपरीतता, थे आश्रवॉको 
जानके | अर दुख कारण ज्ानके इनसे निवर्तेत जीव करे ॥७२॥ 
टीका--जलमें काई है सो सल या मेल है, उस सेवाल-मलकी 
सॉति आश्रव मलरूप या मेलरूप अनुभवर्मे भाते हैं इसलिये बे अशुचि हैं 
--अपवित्र हैं । 
“ (४) समयसार गा० ३०६ प्रसिक्रमण, प्रतिसरण, परिद्दार, धारणा, 
निवृत्ति, निन्‍दा, ग्दो और शुद्धि यह आठ प्रकारका विषकुम्भ है॥ ३०६ ॥ 
नोट-जहां भावासवको ही आचाये भशुतरि, मल आदि रूपसे 


संगोधन करते हैं तो उसके फररूप पुण्य सामग्री को ज्ञानी जन 
विष्दा गिने तो क्या दोष 


श्र 


जशानौकी मुमिकानुसार, श्रत) दया दान पृजादिक के शुभमाव दवति 
हैं भवश्य, किन्तु वे श्रद्धामें उन्हें हेय सममभते हैं, आश्रवतत्व सममते हैं।- 
किर भी भूमिकानुसार शुभ व्यवहार निमित्तरूपसे इस ही प्रकारके थाते 
हैं, उनका शान फरानेके लिए और अशुभ पापसे बचनेके लिए उसे असंदू- 
मूल व्यवद्दारनयसे व्यवह्यारघर्म फह्दा है । 


मतः उपरोक्त कथन नं० ४ यथाथ है। 


कथन न० ६-- 


;-. द्वाल पूजादि शुभसावोसे धम मानना त्रिकाल मिथ्यात््त है 
( समयसार प्रवचन भा० २ पृ० ८ ) 


हे विवेचन--उपरोक्त विषय समयसार गा० १३ के प्रवचनमेँ लिम्त- 
प्रकारसे आया है जिसको प्रस्तावर्म तोड़ मरोड़कर विपरीत रूपमें उपस्थित 
किया गया है। 


जिसने ऐसे नवतत्वॉको नहीं जाना उनकी यहां यात नहीं है । 
वीतरागदेवके शास्त्रों से या सत्समागमसे जिसने सच्चे नव तश्वोंको ज्ञान 
लिया तथापि यदि वह नवतस्तों के विकल्पोर्मे ही लगा रहे तो उसका 
संसार घना रहेगा । नव प्रकार में से शुद्धनयके द्वारा एक्रूप ज्ञायक हूं, 
इसप्रकार एक परमाथ स्वभाव फो ही स्वीकार करना सम्यक्स है। 
दान पूजादिं इत्यादि शुभ भाव है मौर हिस्ता भप्तत्य आदि भशुभ- 
माव हैं। उन शुभ अशुभ भावोंके करनेसे धम होता है यहं मानना 
पों त्रिकाल मिथ्यात्व है, इससे पुण्यकी शुभभावकी छोड़कर पापमें 
ज्ञाने फो नहीं कहा है | विषय कषाय देद्दादिसें आसक्ति, रुपया पसा 
और रागकी प्रवृत्तिरूप व्यवसाय इत्यादि सस्तर्त माजोंमें स्रात् पापरूप 
अशुभभाव है और दानादिम दृषध्णा की कमी अयवा कपाय की सदता 
इत्यादि हो तो बह श्लुसभाव पुण्य है, इसप्रकार पुण्यपापको ब्यवद्वारसे 


दें 


बन 


श्शे 


भिन्न माने किन्तु दोनोंको आश्रव मानकर उससे घर्म न माने । 
इसप्रकार नव तत्वोंको भलीभोंति जाने तो वह शुभभाव है।”? 
आधार १--समयसारजी कलश टीका श्री राजममलजी कत पुण्य 
पाप अधिकार कलश न० ४ सीरियल नं० १०३ अथ--जिस कारण सर्वक्ष 
वीवराग जितनी शुभरूप ब्लत; संयम, तप, शील, उपवास इत्यादि क्रिया 
अथवा विषय कषाय असयम इत्यादि क्रिय उसको एकसी दृष्टिकर 
बंध का कारण कहते हैं । 
भावार्थ इसप्रकार है--जेसे जीवकों अशुभक्रिया करते हुए बंध होता 
है बेसे ही शुमक्रिया करते हुए जीवकों बंध द्वोता है, बधनमें तो विशेष 
(भेद) कुछ नहीं । इस कारण शुभरूप अथवा अशुभरूप; कोई प्िथ्यादष्टि 
लीव शुभक्रिया को मोक्षमार्ग जानकर पक्ष करता है सो निषेध किया; 
ऐसा भाव स्थापित किया कि मोक्षसा्ग कोई कर्स ( क्रिया ) नहीं, निम्यसे 
शुद्ध स्वरूप अलुसव सोक्षमाग, अनादि परम्परा ऐसा उपदेश है ॥१॥ 
श्री रायचन्द्र मेन शास्रमाला समयसार गा० २०० कलश न० 
१३७ के भावाथे में प० जयचन्द्रजी ने फद्दा है कि वहां फोई पूछे कि 
ब्रत समिति तो शुभकार्य है उनको पालने पर भी पापी क्यों कहा | उसका 
समाधान-- पिद्धान्तमें पाप मिथ्यात्वकों ही कहा है जहांतक 
मिथ्यात्व रहता है वहांतक शुभ अशुम सभी क्रियाओों की भध्यात्म 
में परमार्थ कर पाप ही कहा है और व्यवहार नयकी प्रघानतामे 
व्यवद्वारी जीवॉंको अशुभ छुदाके श॒भर्मे लगानेको किसी तरद्द पुण्य भी 
कद है। स्याह्मदमत में कोई विरोध नहीं है । 
आधार न॑०--३ सोज्षमार्ग श्रकाशक देहली ४० ७६ में भी फह्ठा 
है कि “बहुरि इस शुभोपयोग को पंधका ही कारण जानना, मोक्षका 
कारण न ज्ञानना | कार्ते बष और सोक्ष के तौ श्रतिपक्षपना है ताते एक , 


२३ 


ही भाव पुण्य बंघको भी फारण होय अर मोक्षको भी कारण होय ऐसा 
मानना भ्रम है। तापें त्रत अप्रत दो विकल्प रहित जहां परद्रब्य के प्रहण 


त्यागका छुछ प्रयोजन नाहीं, ऐसा उदासोन बीतराग शुद्धोपयोग सोई 
मोक्षमा्ग है ।”? 


अतः कथन नं० ६ निर्दोष है । 
कथन नें० ७--- 

जेन गजंट में ता० २० मई १६६४ से कयन न० ७ से “ज्िनवाणी 
परस्षी समान है, मोक्षमागे प्रकाशक किरण पु० ८ ऐसा लिखा है किंतु 
दूसरे नये पोस्टर में “जिनवाणी पर है और परखस्री भी पर है ( आघार 
मोक्षमार्ग प्र० किरण प्रु० ६० ) ऐसा लिखा है यह परिवर्तन फेसे किया 
समम में नहीं आता । 

विषेचन--मोक्षसार्ग प्र० किरण साग १ तथा भाग ९ के उपरोक्त 
किसी भी पृ पर कहीं सी ऐसा कथन नहीं है किन्तु सोक्षमाग प्रकाशक 
किरण भाग २ आधृत्ति २ पू० ६४ में निम्न प्रकार कथन मोक्षमार्ग प्रकाशक 
अध्याय ७ के विवेचनमे मिलता है। 

यहां लिखा है कि “इसप्रकार चारों अनुयोग कार्य कारी हैं” 

प्रश्न--पद्मनन्दी पचर्विशतिका में ऐसा कहा है कि जो आत्मस्व- 
रुपतें निकसि घाद्य शास््निविषें बुद्धि विचरे है सो वह बुद्धि व्यभिचारिणी 
है । 

उत्तर--पप्मनन्दी भगवान्‌ ऐसा कह्दते हैं कि आत्मासे च्युत होकर 
जिसकी बुद्धि शास्त्रमें जाती है चह व्यभिचारिणी है, यह तो सत्य है, पर- 
द्रब्यफा ज्ञान करना यद्द रागका कारण नहीं है किन्तु परद्रव्यमें प्रेम हुआ 
है उसे व्यभिचारिणी कहा है | ज्ञानोको भी परमें चुद्धि जाने से जितना 
राय होता है उतना दुखदाई है, इसलिये उस बुद्धिको व्यभिचारिणी फट्ा 
है, इस अपेक्षासे यद्ट बात की है। जिसे सगवान्‌ आत्माका निर्णय हुआ 


श्ष्ट 


है वह परद्रव्य फे ज्ञानका त्रेम करे तो उसे व्यभिचार कह्दा है, क्योंकि यह 
पुण्य राग है। ख्री श्रद्मचारिणी रहे तो ठीक है किन्तु ब्रह्मचर्य पालन न कर 
सके और अपने योग्य पुरुष से प्यार करना छोड़ चांडालादिका सेवन करे 
तो पद मद्दा निन्‍दनीय होती है। स्री शीलका पालन करे तो यह पुए्य- 
पन्ध है। यद्द तो दृष्टान्त है :--उसी तरह धुद्धि आात्मामें रहे तो ठीक 
है किन्त आत्मा में स्थिर न रह सके और शास्त्राभ्यास का ग्रशस्त 
राग छोड़फर अशुभभाव करे तो वह महा निंदनीय है ।! 
शास्त्राभ्यास को छोड़कर सांसारिक कार्योंमे लगा जाय तो यह पाप है। 
भगवान्‌ आत्मा ज्ञानमें रमण करे तो अच्छा है, और भात्मामें रमए! न कर 
सके तो शुभभावसे रहना अच्छा है, किन्तु अशुभभाव तो करने योग्य 
नहीं है यहाँ जिसे आत्मदृष्टि हुई है उस अपेक्षासे शुभभाव ठीक है, ऐसा 
ज्यवद्वार से कहा है। 


“ आधार १--श्री पदनन्दी पचविश्वतिका अ० १० गा० ३८ में 
लिखा है, # जो बुद्धिरुपी स्त्री बाह्य शास्त्ररूपी वनमसें घूमनेवाली है बहुत 
विकल्पों को घारण करती है तथा चैतन्यरूपी कुलीन घरसे निकल चुकी है 
घद्द पतित्रता के समान समीचीन नहीं है किन्तु दुराचारिणी स्त्री के समान 
है॥ ३६ ॥ 


आधार- २ मोक्षमार्ग श्रकाशक अ० ७ में प्रृ० २६५ में श्री टोढर- 
मलली ने कट्टा है कि बहुरि जो आत्मस्वरूपसे निकसि बाह्य श्ञास्त्रनि विष 
बुद्धि विचरे है सो बुद्धि व्यभिचारिणी है ताका-उत्तर-यह सत्य कह्दा है 
बुद्धि वो आत्मा की है ताको छोड़ि परद्रव्य शास्त्रनि विषषैं अनुरागिणी भई 
ताको व्यभिचारिणी ही कह्दिये । अत, कृथन ब० ७ शास्त्र सम्मत है। 


# बाह्य धास्त्र गहने विहारिणी या मतिवेंहु विकल्प घारिणी। 
बवित्स्वरूप कुलसझ निर्यंता सासतीन सहशी कुयोषिता ॥ हे८ ॥ 


श्र 
कभन नं० ८--- । 
हिंसा करने फे समय कसाई को भल्प पुण्य द्वोता है। न्‍ 
मोक्षमार्ग प्रकाशक किरण अ० ३ पृ० १२२ 


विवेघर--यहाँ ऐसा कथन नहीं किखा गया दै, सम्पूर्ण विवेचनको 
सूक्ष्मतासे पढ़कर निंय करना चाहिये! 


पृण्य-पाप अकेले नहीं होते, धम अकेला होता है चाहे जैसा 
तीव्रसे तीव भशुभ परिणाम फरे तथापि उस समय जो पाप वन्ध 
होता है उसी के साथ भूम्ुक पुण्य बन्ध भी ( गल्प स्थिति बन्ध 
वाला ) होता ही है। उसीप्रकार चाहे जेसा शुभ परिणाम करे 
तथापि उस समय जो पुण्यबन्ध होता है, उसीके साथ अग्मुक पाप- 
वनन्‍्ध ( थल्प स्थिति बन्धबारा! ) दोतादी है, ( घाति कर्म सब पाप ही दै 
अथात्‌ उनमें भेद नहीं है ) पुण्य पाप रहित सात्र शुभसाव अकेला दो 
सकता है, किन्तु अकेला पुण्य या अकेला पाप फिसी जीवको नहीं दो सकता 
पुण्य पाप ( गौण मुख्य ) दोनों ही होते हैं, यदि मात्र पुण्य ही हो जाय तो 
ससार ही नहीं हो सकता। और मात्र पाप ही हो जाय तो चैतन्यका ही 
सर्बथा लोप हो जाय अर्यात्‌ आत्मा का ही विनाश द्वो बाये। 

निगोद के जीव को भी अप्रुक मंदकपाय तो होती ही है । 
उसके जो चेतन्यका विकास है वह मदकधाय का फल द। यदि फपायरूप 
पुण्य सर्वथधा न हो ( एकान्त पाप द्वी हो ) तो चैतन्य नहीं रह सकता, 
ओर वर्तंमानमे चेतन्यका जितना विकास है वह बन्धका कारण नहीं होता । 
दिसा करते तमय भी कसाई को अल्प पृण्यवन्ध दोता है। 
हिंसामाव पृण्यबन्धका कारण नहीं है, किन्तु उसी समय चैतन 
का अस्तित्व है, ज्ञानका मेश उस समय भी रहता है, उससे सवंधा 
पापमें युक्तता नहीं होती | 
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शुद्धतामें द्विरृपता नहीं है, किन्तु एक ही प्रकार है, और अशुद्धतामें 
शुभ भशुभ ऐसी द्विरूपता होती है, आत्मा का गुद्धतारूप घर्म पुण्य-पापके 
बिना-अकेला रह सकता है। 

नोट---उपरो'्त कथन में हिंसा के भावसे पुण्य बन्य की बात कहां 
आई | परन्तु यह स्पष्ट लिखा है कि “(हिसाके भाव पुण्य वन्ध का कारण 
नहीं है । 

प्रश्न है कि क्या द्विसा के समय पुण्य कर्म अल्प अल्प भी वँधते हैं ९ 

उत्तर--हाँ अल्प अल्प स्थिति अनुभाग सहित अघाति कर्म 
बंधते हैं । 

शास्त्राधार नं? ९-- 

भी मद्दावीरजी म॑ छपी जेन सिद्धान्त प्रवेशिका पडित गोपाल- 
दासजी बरेया कृत, प्र ११० अध्याय ३-प्रश्न न. ४४१ जिस समय जीवके 
झ्ुुभयोग होता है. उस समय पाप प्रकृतियों का आश्रव होता है या नहीं । 
उत्तर--होता है । 

प्रश्न--४४५२ यदि होता है, तो शुभयोग पापास्तवका भी कारण 


ठहरा। 
उप्तर-नहीं ठहरा क्योंकि जिस समय जीवमे शुभयोग दोता है; 
उस समय पुण्य प्रक्ृतियोर्में स्थिति अनुभाग अधिक पड़ता है, भौर पाप 
प्रकतियों में कम पड़ता है, और इसह्दी प्रकार जब भशुभयोग होता है, 
तब पाप प्रकृतियों में स्थिति अनुभाग अधिक पढ़ता है, और पुण्य 
प्रकृतियों में कम । सूत्रजी के अ. ६ में ज्ञानावरणादि प्रकृतियों के आश्रव 
के कारण जो तत्पदोषादि कहे हैं, उसका अभिप्राय है कि उन भावोंसे उन उन 
प्रकृतियों में स्थिति अनुभाग अधिक पड़ते हैं । अन्यथा जो ज्ञानावरणादिक 
पाप-प्रकृतियोंका आख्रव दृशवे गुणस्थान तक सि० में कद्दा है उससे विरोध 


आबेगा | 


आधार नं ० २--- 


गोम्मटसार कर्मकाण्ड गा, १६३ में भी यही बात है | 
“ ( रायचन्द अन्थमाला प्रथमात्ृत्ति प्र ६६ ) 


शुभ प्रकृतिनां विशेधा तीव अशुभानां संकलेशेन | 
विपरीतेन जघन्य अनुभाग-सव प्रकरतीनाम । १६३ ॥। 


अरथ-साता बेदसीयादि शुभ ( पुण्य ) प्रकृतियोंका अनुभाग बंध 
बिशुद्ध परिणामों से उत्कृष्ट द्ोता है। असाता वेदनीयादि प्रकृतियोंका अनु- 
भाग बन्ध फ्लेशरूप परिणामों से उत्कृष्ट होता है और विपरीत परिशामोसे 
( ऊपर कहे गये से उल्नटा करने पर ) “जंघन्य अनुभाग बन्ध होता है, 
अर्थात्‌ शुभ प्रकृतियों का संक्लेश ( तीव्र कपायरूप ) परिणामों से 
ज० अनुभाग बेन्ध और अशुभ प्रकृतियों का विशुद्ध ( मदकपाय- 
रूप ) परिणार्मों से जघन्य अनुभाग घन्‍्ध होता है, इसप्रकार सब 
प्रकृतियोंका अनुभाग बन्ध ससमतना।) १६३ ॥ 


आधार (३)--मोक्षमागग प्रकाशक अ० २ पृ० ४०; ४१: देहली में भी 
निम्नप्रकार है-- | 


५तहां घातिकर्मनिकी सव जकृतिनिवियँ बा अघाति कर्मनिकी पाप 
प्रकृतिनि विर्षे तो अल्पकपाय द्वोतें भोडा अनुभाग बँधे है। बहुत कषाय 
होतें घना अजुभाग बंधे है। बहुरि पुण्य प्रकृतिनिवियं अल्प कपाय होतीं 
घना अनुभाग बेंवे है। बहुत कपाय होतें थोरा अनुभाग बंधे है । 
ऐमें कपायनि करि कर्म प्रकृतिनिके स्थिति अनुभाग फा विशेष भया तातें 
फपायनि करि स्थिति बघ अनुभाग बन्ध का द्वोना जानना। अत कथन 
न० ८ भी शास्त्र सम्मत है। 


श्८ 


कथन नं ० ९-- े 
“उपदेश मुनिका लक्षण नहीं है यह तो जड़ की क्रिया है!” 
; मोक्षमार्ग प्रकाशक किरण पृ० १७८ ; 
विवेचन - यहाँ इसग्रकारसे नहीं लिखा है, किन्तु निम्नप्रकार है-- 

आवृत्ति-दूसरी प्‌० १८०, १८१ पुनश्च, उपवास अथवा बृतिपरिसख्या- 
तादि नियमसे मुनिकी परीक्षा करे तो यह भी यथार्थ नहीं है। जीवने 
अनेकों बार ऐसे उपवासादि किये हैं। शीत-ताप सहन करना यह 
मुनिपना नहीं है। अन्तरका ( शुद्धात्म तत्वका ) अनुभव मुनिपना है, 
उसकी परीक्षा अज्ञानी नहीं फरता। कोई मुनि तीत्र क्रोधादि करे तो वह 
तो व्यवद्दाराभासमें भी नहीं आता, किन्तु कोई मुनि बाह्य क्षमाभाव रखता 
हो और उसके द्वारा परीक्षा करे तो वह भी सच्ची परीक्षा नहीं है. 
दूसरों को उपदेश देना प्लनिका लक्षण नहीं है, उपदेश तो जड़की 
क्रिया है, आत्मा उसे कर नहीं सकता। ऐसे बाह्य लक्षणों से प्रनिकी, 
परीक्षा करता है वह यथार्थ नहीं है | ऐसे गुण तो परमहस आदियें 
भी होते हैं | दया पाले उपवास आदि करे-यह लक्षण तो मिथ्यादृष्टि मे भी 

होते हैं, ऐसे पुण्य परिणाम तो जेन मिथ्यादृष्टि मुनियों तथा अन्य मतियोंमें 
भी दिखाई देते हैं, इसलिये उसमें अतिव्याप्ति दोष आता है। अतिव्याप्त 

अव्याप्ति और असम्भव दोष रद्दविव परीक्षा न करे वह णीव मिथ्यादृष्टि है। 

शुभभावों के द्वारा सच्ची परीक्षा नहीं होती | + + उपवासमें रागकी 

मन्दता होना जीवाश्नित है और खाद्य पदार्थोका न आना जड़ाभित है क्रोध 

के परिणामों का होना यह जीवाशित है और आंख लाल द्वो जाना जड़ाश्रित 

है । उपदेश वाक्य जड़के आश्रित है और उपदेश देनेका भाव जीवके आश्रित 

है, इसप्रकार जिसे दोनोंके भेदक्ञानकी खबर नहीं है वह सच्ची परीक्षा नहीं 

कर सकता | चैतन्य और जड़ असमान जातीय पर्याय है। नड़की पर्योय 

मुमसे द्ोती है--ऐसा अज्ञानी मानता है। यह असमानजञाति मुतिपर्यायर्स 

एकलबुद्धि दोनेसे मिथ्यारृष्टि ही रखता है । हं 


२६ 
मुनिका सचा रक्षण-- 


अब मुनिकी सच्ची परीक्षा करते हैं। प्लुनिके व्यवहार होता 
अवश्य है, किन्तु उससे उनकी सच्ची परीक्षा नहीं होती । सम्य- 


गदशन ज्ञान-चारित्र की एकतारूप मोक्षमार्ग ही मुनिका सच्चा 
लक्षण है। 


शाज़ाधार नं० १--- 


श्री कुन्दकुन्दाचार्यडेव' सर्वज्ष भगवान्‌ की साक्षी देकर कद्दते हैं कि 
, एक द्रण्य दुसरे द्रव्य की क्रिया का कर्ता हो सकता है. ऐसा माननेवाले 
द्विक्रियावादी मिथ्यादृष्टि हैं सर्वेक्षके मतसे घाह्म हैं, देखो समयसार गा. ८६, 
८७ तथा उन्तकी टीका तथा समयसार गाथा ३२१ से ३२३ । 


आधार न ० २--- हे 


“ . गुरु का खरूप समसनेमें अज्ञानीफो भूल, किसप्रकार- होती है 
इसका मोक्षमार्ग प्रकाशकके ए० ३२७ से निम्तप्रकार वर्णन किया है कि'-- 


' ५कोई जीव परीक्षा भी फरे है तहां मुनि दया पाले है, शील पाले 
है, घनादि नाहीं राखे है, उपवासादि तप करे है, छुघादि परिषद सहे है, 
किसीसे क्रोधादि नाहीं करे, उपदेश देय ओरनिको धर्म पिषे लगावै है, 
इत्यादि गुण विचारि तिनविषे भक्तिभाव करे है। सो ऐसे गुण तो परम- 
हंसादि अन्यप्तति में है, तिन बिपें या जेनी सिथ्यारृष्टिनि विपे भी पाश्ये है। 
तातें इनि विधयें अतिव्याप्तिपनों है। इनि करि सांची परीक्षा होय नाहीं | 
बहुरि जिन गुणों को विचारें है तिन चिप केई जीवाभित है, केई पुदूगला- 
श्रित है, तिनका विशेष न जानना, असमानजातीय मुनिपर्योयविर्षे एकत्व- 
बुद्धितें सिध्यादष्टि दी रहै दे । घहुरि सम्पग्दशन ज्ञान चारित्रकी एकतारूप 
मोक्षमाग सोई प्रुनिनका सांचा लक्षण है |” 


३७० 


आधार नं* ३-- 

मोक्षमार्ग प्रकाशक ० ३३१ में भी कद्दा है कि “जैसे अन्य सिथ्या- 
दृष्टि सिधोर बिना पर्यायबुद्धिकरि जानपना विपैं वा वर्णादिवियें अहंबुद्धि 
धारे है, तैसें यहु भी आत्माश्रित ज्ञानादिविपैं वा शरीराधित उपदेश उपवा- 
सादि क्रियानिविषं आपो मानें है।? 

नोट--देखो जिसप्रकार शरीराश्रित क्रिया जड़ है, उसका कर्तो 
आत्मा नहीं है, इसप्रकार वचनरूप उपदेश भी भात्मा की क्रिया नहीं है । 
उसको मुनिका लक्षण माननेवाला मिथ्यादृष्टि है, ऐसा सिद्ध होता है। 


अतः कथन नं० ६ शास्त्र सम्मत है | 


कथन नं० १०-- 
५तीथंकरकी वाणीसे किसी को लाभ नहीं होता” 
: मोक्षमार्ग प्रकाशक किरण पृ० २१२: 

विवेचन -यह विषय सोक्षमार्ग प्रकाशक के अ० ७ बन्धतस्वके 
श्रद्धानमें अयथार्थता के विषय आया है। तीथंकर की वाणी से लाभ होता 
है यह कथन व्यवह्ारनय का निमित्त फा ज्ञान फराने के लिये किया जाता है 
इसको वास्तविक स्वरूप मानना दो द्रव्यकी एकताबुद्धि है। यह प्रखग 
मोक्तमार्ग प्रकाशक किरण प्रू० २०८ से २१२ में वर्णित है :-- 

“तीथंकर की वाणीसे किसी को लाभ नहीं होता ( क्‍योंकि ) जिस 
परिणामसे तीर्थंकर पुण्य प्रकृति का यन्ध हुआ वह परिणाम जीवको अपने 
लिये हेय है और प्रकृति ( फर्म प्रकृति ) अहितकर है, तो फिर दूसरोंको 
द्वितकर कैसे हो सकती है। अज्ञानी जीव तीथेकर पुण्य प्रकृतिसे लाभ मानता 
है और उससे अनेक जीव तरते हैं ऐसा मानता है बह भूल है। ( वास्तवमें 
क्या है ) ज्ञीव स्वयं अपने कारण तरता है तब तीर्थंकर की वाणी को 
निमिच कहा जाता है--ऐसा बह ( अज्ञानी ) नहीं सममता | 


बे छ 


३१ 


इसप्रकार शुभाशुभ भाषों द्वारा कमबन्ध द्वोता है; उसे भला बुरा 
जानना ही मिथ्या श्रद्धान है और ऐसे श्रद्धाससे बन्धतक्त्व का भी उसे सत्य 
भ्रद्धान नहीं है।”? . 


उपरोक्त कथन मोक्षमार्ग प्रकाशक किरण ए० २११२ में है । 


इस विषयमें श्री रायचन्द्र जैन शास्रमाला--श्री पूज्यपादाचार्य ऋत 
इष्टोपदेश ग्रा० ३४-३४ प्रृ० ४१-४३ में कहा है कि :-- 


दोह--भाषपहिं निम॒ह्ित चाहता, आपहि ज्ञाता होय । 
आपहिं निजहित प्रेरता, निज गुरु आापहि होव ॥१४॥ 


'. यहॉपर शिष्य आक्षेप सहित कहता है कि इस तरह तो अब अन्य 
दूसरों की क्‍यों सेवा करनी होगी ? बस जब आपसमे खुदका खुद द्वी गुरु 
बन गया, तब धर्माचायौदिकों की सेवा मुमुछओ को नहीं करनी ट्ोगी | ऐसा 
भी नहों कहना चाहिये, कि हो ऐसा तो है ही, कारण कि बेसा मानने से 
अप्‌ सिद्धान्त हो जायेगा । ऐसे बोलनेवाले शिष्यके श्रति आचाय जवाब 


मना 


नाग्नो विश्वत्वमायाति, विज्ञो नाक्षत्वस्च्छति | 
निमित्तमात्रमन्यस्तु, गतेधर्मास्विकायवत्‌ ।।३४॥ 
दोहा--मू्ख न ज्ञानी हो सके, ज्ञानी मूर्ख न होय । 
निमित्तमात्र पर जान जिमि गति धर्म तें होय ॥।३५॥ 
समयसार प्रवचन मांग १ थावृत्ति २ घछु० १३८ में गाथा ४ के 
पर्णुनमें श्री कानली स्वामी ने कद्दा है. कि “ तीर्थंकर भगवान्‌ फी वाणी से 
लाभ क्यों नहीं हुआ कि त्रिकाल साक्षीरूप भगवान मात्माको नहीं जाना, 
इसलिये सबेज्ञ भगवान्‌ के पास अनतबार जाने पर भी पुण्य पाप मेरे हैं, 
मैं परका आश्रय वाला हूँ, ऐसे पराश्रित भावकी पकड होने से केवलक्ञानी 
भगवान्‌ के पास से भी कोरा का कोरा यों ही लौट आया ।” 


श्र 


आत्मधर्म वर्ष १६ अक न० ६ पतन्न ३२१६-१७ में समयसार गा० ४ 
के अवचनमें भी तीथंकर की वाणी से लाभ क्यों नहीं हुआ उसका सपष्टी- 
करण निम्नप्रकार हैः--- 

प्रभ--प्रभो ) भनंतवार समवसरण में जाकर श्रवण किया 
है, फिर भी आप ऐसा क्‍यों कह्दते हैं कि श्रवण नहीं किया ? 

उत्तर --समवसरण में जाकर श्रवण किया और सत्तों से भी सुना, 
किन्तु उसे बारतबमें श्रवण नहीं कहते, क्‍योंकि सर्वज्ञों और संतों का जैसा 
आशय था वेसा लक्ष्यमें नहीं लिया, इसलिये श्रवण नहीं किया है यह 
कहा है। 

अनादिकालसे जो विपरीत रुचि थी बेसी दी रुचिका मथन दिव्य- 
ध्वनि सुनते समय भी होता रहा, इसलिये दिव्यध्वनि श्रवण करने का कोई 
फल नहीं मिला । उपादानम कुछ अन्तर तो नहीं पड़ा इसलिये वास्तवम 
उसने शुद्धात्माकी बात सुनी द्वी नहीं उसने भगवान्‌ की बात का श्रवण 
ही नहीं किया है। 

भले ही समवसरणमें जाये और दिव्यध्वनि छुने, किन्तु 

जिसकी रुचिमें ही विकार भरा है उसे शुद्धात्मा की सुगंध रुचि 

नहीं भाती । जीवोंने अंतरसें विकार की रुचि रखकर श्रवण किया 
इसलिये उन्हें अतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद नहीं आया। 

आधार न० १--योगीन्दु देवकृत योगसार दोहद्दा ० ४३ में भी 
स्पष्ट कद्दा है कि-- 

शास्त्र पठन्तः ते अपि जड़ा आत्मानं थे न जानन्ति। 
तस्मिन्‌ कारणे (तेन कारणेन ) एते जीवा' स्फुटं न खलु निर्वाणं लमन्ते ॥४३॥ 
अर्थ--जो शास्रोंकों तो पढ़ लेते हैं परन्तु आत्मा फो नहीं जानते 
थे लोग भी जड़ ही हैं। तथा निश्चय से इसीकारण ये जीव निर्वाण को 


नहीं पाते यह स्पष्ट है। ही 
नोट--शासत्र अथवा भगवान्‌ की दिव्यथ्वनि दोनों एक ही हैं। 


श्र 


आधार नं० २-निमित्तों से जीवंका भला नहीं दीता इस बापको 
भया मगषतौदासजी ने शर्म विलास ए० रे से ९३६ में ४७ दोहों में 
अत्यन्त रप्र कद्दा है उसमें दोहा नं ८ में यद्दी फह्दा है कि-- 

देव निनेश्वर गुरु .यती, अरु जिन आगमस सार) 

इहि निम्मित्तत जीव सप्र, पावत है; भवपार ॥८॥ 

इस कथन का खढ़ल करते हुए उपादान का कथन तिम्तप्रकार 


है छि-- 
भट्ट निमित्त इस जीवको, मिल्यो, अनन्तीआर। 
इपादान पल्टयो नहीं; तो सटस्यो ससार ॥ ६ ॥ 
भागे फिर कहा है कि-- पा 
उपादान कह्टे तू' कहा, चहुंगतिमे ले जाय। " 
' -, तो प्रसादर्त जीव सब, दुखी होंधि रे भाष ॥ रे३ ॥+ * 
अत/कथयन न० ९०भी आगम सम्मतहै। | ' 
फुधन नं० ११ | 


५सम्मेद्शिखर गिरगार भादि के वातावरणसे घर्मकी रुचि होती है 
ऐसा माननेवाला मिथ्याटष्टि है” ० है 
(मोदमार्ग प्रकाशक किरण प्रृ० १७४२) '..  ' 
विवेवन--यहां भी जिसरुपमें कथन उद्धृत किया गया है वैसा 
नहों है भत' मोक्षमार्ग प्रकाशक फिरण प्रृ० १६६, १७० में अध्याय ७ के 
प्रवयनका पूर्ण प्रसग प्रस्तुत किया जाता है। .  * : 


परिणाम शुद्ध हुए बिना व्यवहारसे अरिहन्त को भी 
एव मोक्षादि के दाता कहा नहीं है | अरिहृत देव तथा चाणी पर' 
पखु है शुपत्ायः पुण्याश्रत्र है उससे रहित बिदानंद की दष्टिपूरवक 
शद्ध परिणात्त करे-बह मोक्ष दातार है तो' भरिहंतकों - उपचारसे 


श्ष्ट 


मोक्दातार कहा जाता है। जितना शुभभाव शेष रहता है उसके निमित्त 
से रपर्ग प्राप्त होता है| तो किर भगवान्‌ को निममित्तरुपसे रघर्गदाता भी 
कहा जायगा | यदि भगवान्‌ इस जीवफे शुभ या शुद्ध परिणामों के कर्सा 
हों तो वे निमित्त नहीं रद्दते किन्तु छपादान हो गये इसलिए यह भूल है। 


कोई यद्द कहे कि सम्मेदशिखर और गिरनार का वातावरण 
ऐसा है कि धर्मकी रुचि होती है तो ऐसा माननेवाला मिथ्यादृष्टि है। 
पुनश्च यह फहदते हैं कि अरिदंत भमगवानका नाम सुनकर छुष्तों आदिने स्थर्ग 
प्राप्त किया है, अब अज्ञानी तो मानता है कि भगवान्‌ के नाममें तो बढ़ा 
अतिशय है फिन्तु यह शअ्रान्ति है ( फ्योंकि ) अपने परिणामोंमें कपायकी 
मंदता हुए बिना मात्र नाम लेनेसे स्वर्ग की प्राप्ति नहीं होती तो फिर नाम 
छुननेवालों फो कद्दां से होगी | परिणाम के बिना फल नहीं है । नाम तो 
परवस्तु है यदि उससे शुभ परिणाम हों तो सबके होना चाहिये, किन्तु 
ऐसा नहीं होता--जो दृष्टान्त दिया गया है उसमें उन श्वानादिकने अपने 
परिणामों में कपाय फी मंदता की है, और उसके फलस्वरूप स्वगे की भ्राप्त 
हुई है। नाम के कारण शुभभाव नहीं होते, कोई भगवान्‌ के समवसरण मे 
गया अथवा मंदिरिम गया किन्तु वहां व्यापारादिक के अशुभ परिणाम करे 
तो क्‍या भगवान्‌ उन्हें बदल देंगे। अपने पुरुषाथ पूर्वक शुभभाव करे तो 
भगवामको निमित्त कद्दा जाता है, यहां भगवान्‌ के नाम फी मुख्यता करके 
उपचारसे कथन किया है ( मोक्षमाग किरण प० १७० ) 


इस प्रसंग में तीथयात्रा के प्रति अपूर्व भक्ति करते हुए पूज्य स्वामी- 
कऔका निम्न प्रवचन आत्मघर्म वर्ष १६ अक ६ सीरियल न« (८८ के पत्र 
३२८ व ३२४ पठनीय हैं जिससे ज्ञात शोगा कि उन्हें तीयोंके श्रति 
कितनौ भक्ति है-- 


८अद्दा, सवेरे इस पावागढ़ क्षेत्र पर आये, तभीसे लब-कुशकी 
याद आरदी है--उनका जीबन मानो दृष्टिफे समक्ष दी तैर रद्दा ईै--दोनों 


है 


रामपुत्र विवादित थे, फिर भी अंतरमें भाव था कि अरे | इस ज्षणभगुर 
ससारमें कौन किसका पति भर कौन फिसकी पत्नी कौन पुत्र और कोन 
माता ? पुत्रको माताने गोदुर्मे लिया उसके पूर्व तो अनित्वताने उसे अपनी 
गोदसें ले लिया है। माता पुन्नको गोदमें लेकर उसका मुंद देखे उससे पूल 
ही अनित्यता उसे पकड लेती है। प्रतिक्षण उसकी आयु कम दोने लगती 
है | ऐसा है यह अनित्य ससार | संयोगों की स्थिति ही ऐसी है, उससें कहीं 
शरण नहीं है, माता की गोद भी अशरण है, वहाँ दूसरे की क्‍या घात ! 
हम तो अब अपने नित्य चिदानन्द स्वभावकी गोदम जायेंगे--वद्दी हमारे 
लिये शरणभूत है तथा उसीमें हमारा विश्वास दै । जद्टां हमारा विश्वास है 
पही हम जायेंगे। अनित्य सयोगोंका विश्वास हमें नहीं है, इसलिये उनमें 
हम नहीं रहेंगे--संयोगोंके ओरकी दृत्ति छोड़कर हम असयोगी स्वभाबसे 
स्थिर होंगे ।--हमें निःशंक विश्वास है कि रथभागमें दी हमारा सुख है और 
सयोगमें सुख नहीं है। भनादिसे हमारे साथ रहनेवाला ऐसा जो हसारा 
नित्य चिद्ानंद स्वभाव उसीका विश्वास करके अब दस उसीके पास जायेंगे-- ' 
सयोगसे दूर और स्वभावके निकट,,..। उस स्वभावका सागे इसने देखा है.... 
उसी परिचित मार्ग पर चलकर इसम मुक्ति सुन्द्री का वरण करेंगे। 


देखो, यह निःशकता । धर्मौस्माको अन्तरमे यद्द निःशंक प्रतीति 
होती है कि--हमने मार्ग देखा है ..... और उसी मार्ग पर चल रहे हैं यही 
साग होगा या दूसरा ९ आत्मा को सस्यग्दशन प्राप्त हुआ दोगा या नहीं ९ 
ऐसा कोई सदेह धर्माको नहीं होता। हमने अपने रपानुभवसे मार्ग देखा 
और उसी परिचित साग पर हमारा आत्मा चल रद्दा ऐ--ऐसी निःशंक 
हृढ़ता धर्मोत्मा को दोती है। ऐसे नि शंक निर्णेयपूर्वक दोनों राजकुमार 
दीक्षा लेकर चैतन्यमें लीन हुए और केवलज्ञान प्रगट करके सिद्धपुरमें पहुँचे । 
हैस पावागढ़ क्षेत्रके जिप स्थानसे उन्होंने मोक्ष व्राप्त किया, उसीके 


ठीक ऊपर इस समय सिद्धमगवान के रूपमें विराज रहे हैं 


8४ ७३७०७४६७ 
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उपर अनन्त सिद्धगगवन्तों का समृह बैठा है । उन मिद्धोंक्ा स्मरण 
बहुमान करनेमें यह सिद्धक्षेत्र निमित्त है | 
लव-ऊदकुमार, लाढ देशके नरेन्द्र और पाच करोड़ मुनिवरने 
यहीं से सोक्ष प्राप्त किया और इस समय लोकामग्रमे विराजमान हैं; 
ऐसे पिद्धभगवान्‌ को यथार्थरूपसे जानले तो संसारका विश्वास उड 
जाये और सिद्धभगवान्‌ जैसे चिदानन्द खभाव का विश्वास हो तथा 
सिद्धिका पंथ मिलजाये,, . ....इसका नाम तो तीर्थयात्रा ! ऐसी तीर्थ- 
यात्रा करनेबाला जीव ससारसे पार हुए धिना नहीं रहता ।” 
सिद्धक्षेत्र पर अतीन्द्रिय भोजनका आमन्नण करनेवाला पू० स्वामीजीका प्रव- 
चन आत्मधर्म धर्ष १६ अक ८ सीरियल न० (८८ के पत्र ३३१ पर-- 
-,.. देखो, इसमें सम्यस्दशन प्रगट करने तथा मोक्षमार्ग होने की 
बात है। लब॒-कुशके आत्मामोंने किसप्रकार पिद्धयद प्राप्त किया-वह 
बात भी इसमें आजाती है | यद्दी मुक्तिफा मार्ग) यद्दी सच्चा सगल तथा 
यही भव्य जीवों को शरणभूत है | 
धर्मात्मा मुनीश्वरोंकी अपना एक चिदानन्द स्वभाव ही प्यारा है, 
और जो वस्तु रबयको प्रिय लगती है उसीके लिये जगतको आमत्रित करते हैं 
कि है जीवो ! तुम भी ऐसे चिंदानन्द स्वरूपी दो, तुम भी उसीका आश्रय 
करके अतीनिद्रिय आनन्दका भोजन करो | 
जिसप्रकार तीर्थमें संधको भोज देते हैं अथवा विवाहादि 
कार्यो्में प्रीतिमोज दिया जाता है, उसीमप्रकार यहाँ मोक्षको साधते- 
साधते मोक्षमार्गी सन्‍्त जगतकों अतीन्द्रिय आनन्दकफा भोज देते 
हैं--मोक्षके मण्डपर्में सारे जगतको भामंत्रित करते है कि हे जीवो ! 
आशो.. .आओ,.... | तुम भी हमारी भाँति आत्मोन्युख होकर 
अतीन्द्रिय आनन्दका भोजन करो. ..उसका स्वाद लो | 
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आज यात्राका प्रथम दिवस है.....सोनगढ़से निकलनेफे बाद 
पहली यात्रा इस पावागढ़ सिद्धक्षेत्र की हुई है-यहाँ लब-छुश सुनिवरों 
का स्मरण फरके यह बतलाया है कि उन्होंने किसप्रकार मोक्ष प्राप्त क्या | 
उप मार्गफो समझकर अन्तरोन्पुख होना सो पिद्धा मगवन्तोंका 
भाव-नमरकार है, वहीं सिद्धिधामकी निश्चययात्रा है | और जहांसे 
उन्होंने सोक्षप्राप्त किया हो; ऐसे सिद्धक्षेत्रोंकी यात्रा- वन्दना का भाव सो 
द्रव्य-नमस्कार है, वह ठयवहार-यात्रा है। ऐसी निश्चय-व्यवद्दारकी 
संधि साधक के भावमे द्योदी है । 
शाखाधर-- ह ' 

तीर्थक्षेत्रोंम धर्म नहीं रखा है जो घहां जाकर ले आावे ऐसा रथ 
श्री प० सदासुखदासजी ने रत्तकरण्ड भ्रावकाचार गा० २ की भाषा 
दीका में निम्नप्रकार कहा हैः-- कक 


धर्मका स्वरूप कद्दने के -लिए श्री स्रमन्तभद्राचार्यने रत्नकरण्ड 
भ्रावकाचार गा० २ में कद्दा है कि-- 


रे रे हा ई 


,.. देशयामि समीचीन, धर्म क्र्मनिवहेणम । 
, संसार दुःखता सत्वान्‌, योधरत्युत्तमे सुखे ॥२॥ 
अथे- मैं ( समंतभद्राचार्य ) प्रन्थकर्ता, इस' प्रन्थम॑। छस धमका 
उपदेश परिवर्तनरूप संसारके दु'खों से निकालकर खर्गमोक्षके; घाधारद्वित 
उत्तम सुखोंमें धारण करे। बह धर्म केसा है जिसमें धादी प्रतिधादी कर 


तथा प्रत्यज्ञ अनुमानादि कर याघा नहीं आती, ओर जो कर्म बधनको नष्ट 
करनेवाला है उस धर्मको कह्ठता हू | 


$ हर | ॥ डर 
भावार्थ--ससारमें धर्म ऐसा नाम तो सभी लोग कहते हैं परन्तु 

धर्म शब्दका अर्थ तो ऐसा है जो नरक तियच आएिं गतिमे परिभ्रमण रूप 
दु'खेसि आत्माको छुडकर उत्तम आत्मिक; अविनेशी, अतीन्‍्द्रिय सोक्ष 


डैट 


सुखमें धारण करे वह धर्म है। ऐसा धर्म मोल नहीं आता जो घन देकर 
अयवा दान सम्मान आदि से प्राप्त करे तथा किसीका दिया हुआ नहीं 
आता जो सेवा उपासना से प्रसन्न कर लिया जाय | तथा मन्दिर, पर्वत, 


जल अग्नि, देवमूर्ति तीथ आदिमें नहीं रखा है जो वहां जाकर ले 
आधे । तथा उपवास, ब्रत, कायक्‍्लेशादि तपमें भी, शरीरादि कश फरनेसे 
भी नहीं मिलते | तथा देवाधिदेवके सन्दिरोंमें उपकरणदान मण्डल पूलनादि 
द्वारा तथा गृह छोड़ वन र्मशानमें घसने से तथा परमेश्वर के नाम जाप्या- 
दिक द्वारा उसकी प्राप्ति नहीं हो सकती | घर्म तो आत्माका स्वभाव है। 
जो परमें आत्मबुद्धि छोड़ अपना ज्ञाता दृष्टारूप स्वभावका श्रद्धान अनुभव 
तथा ज्ञायक स्वभावमें ही प्रवत्तेनरूप जो आचरण सो धर्म है। तथा उत्तम- 
क्षमादि दशलक्षणरूप अपना आत्मा का परिणमन तथा रत्नत्रय रूप तथा 
ज्ीबॉकी दयारूप आत्माकी परिणति होय तय आत्मा आप ही धर्मरूप 
होगा । पर द्रव्य-च्तेत्र, कालादि तो निमित्तमात्र हैं| जिसकाल यह आत्मा 
रागादिरूप परिणति छोड़ वीतराग रूप हुआ देखता है तव मन्दिर, प्रतिमा, 
तीर्थ, दान, तप, जप समस्त दी धर्मरूप है। अर अपना आत्मा वत्तम 
कषमादिरूप वीतरागरूप, सम्यग्शान रूप ना  दोय तो वहों कहीं भी धर्म 
नाहीं होय। शुभराग होय तो पुण्यबंध होय है। अर अशुभ राग हदेष 
मोद्द द्वोय ठद्दों पाप बंध द्वोय है। [ रतत० आ्रा० प्ृ० न० २ ] 

और शुघजनजीने १२ भावना में धर्म सम्बन्धर्म कहा है. कि-- 

४ज्ञिय ! न्ट्ांन घोना, तीर्थजाना धर्म नहीं तप तपा, वर धर्म 
निज आतम स्वभावी ताहि बिन सब निष्फला | बुद्धजअन धरसनिजधार 
लीना तिनहिं सब फीना भरत्रा ॥”! 

ब० समाधिभाषामें भी फहद्दा है कि - 
(भव भें जिन पूजन कौनी, दान सुपात्रां दीनो | 
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मेष भवमें में समवसरणमें, देखो चिमगुण भीनों । 
एठी वस्तु मिली भवभवमें सम्यक्‌ ग्रुण नहिं पायो ॥४॥ 


नोघ--अत' भगवान तीमेक्षेत्र आदि तो निमित्तमान्न है; मह जीव 
भेदज्ञान द्वारा स्व॒सन्मुखतारूप निञ्रशक्ति फ्राट करे अर्थात्‌ उपादान काये करे 
तो निमित्तका ज्ञान कराने के लिये उसको असदूभूत व्यवद्दारनयसे उपचार 
कारण कह्ा जाता है। उपरोक्त कथन न ११ भी आगमानुकूल दी है। 


कथन नं० ११ 
/ज्ीमो और जीने दो ऐसा अब्ञानी कहते हैं” 
( मोक्षमार्ग श्रकाशक क्रिण छू० १८४ ) 


विषेचन-- इस सबधर्म सो* किरण प्० १८४, ८४५ में पूरा प्रफरण 
अज्ञानी की शासत्र संबधी भूलोंके अन्तर्गत निम्नप्रकार आया है। 


' जियो और जीने दो” ऐसा अज्ञानी कहते हैं ( परन्तु ) किसीका 
' ज्लीबन,किस्ो परके आधीन नहीं है, शरीर या आयु से जीना यद्द आत्माका 
ज्ञीवन नहीं है। अपनी पर्यायर्मे पुण्य पाप के भाव स्वभाव की दृष्टि पूर्वक 
न होने देना और ज्ञाता दृष्टा रदइना उसका नाम जीपन है।” 3८ »* »< 
कोई पदाये दूसरे, पदार्थ कौ क्रिया नहीं कर सकते | अपने शानानंद 
स्वसावके सभानपूर्वक राग न दोने देना तथा शगरद्धित लीनता करना यह 
अदिंखा और दया है और ऐसे भानपूर्वक दूसरे प्राणियों को दुःख न देने 
का भाव सो व्यवद्दार दया है, वह पुण्याश्रव है। आत्मा पर जीवकी 
पयोयका तथा शरीर, वाणीकी पर्याय का कर्ता नहीं है। यदि जड़ की 
क्रिया शात्मास्रे हो तो जद फे द्रब्य और गुणने क्या किया ९ ज़गतको 
ब्रनेकान्त तश्वकी खबर नहीं है। भात्मामें जड़ नहीं है ओर जड़में आत्मा 
मई्दी हे, इसप्रकार जिले अनेकान्त की खबर नहीं दे ओर बाह्ममें दया 
मानता है वह मिथ्यादृष्टि है। 
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शास्राधार न॑० १-- 


श्री मोज्षमां प्रकाशक में जेन धर्म के अनुयायी मिथ्यादृष्टिका 
स्वरूप अ० ७ में आश्रव तत््वकी भूलमें वर्णन है ( प्र० न० ३१२ देहली 
सस्ती ग्रन्थमाला ) कि सब जीवींके जीवन मरण सुख दुःख अपने फर्मके 
निमि तततें दो है | जद्ां जीव अन्य जीवके इन कार्यनिका करती होय, सोई 
मिथ्याध्यवसाय बधका कारण है | तहां अन्य जीवनिफो जिवावनेफा या 
सुखी करनेका अध्यवसाय होय सो तो पुण्यबंधका कारण है, थर मारने 
का या दुखी करनेका अध्यवसाय दोय, सो पापबधका कारण है! ऐसे अहिं- 
सावत्‌ सत्यादिक तो पुण्य बन्धकौ कारण है और हिसावत असत्यादिक पाप- 
बंधको कारण है| ए सर्च मिथ्याध्यवसाय है, ते त्याज्य हैं । तातें द्विसादिवत्‌ 
महिंसादिकको भी बंधका कारण जानि हेय ही मानना । हिंसाविये 
मारने की बुद्धि होय सो वाका आयु पूरा हुआ बिना मरे नाहीं | 
अपनी द्ेष परिणति करि आप ही पाप बांधे है। अधहिंसाविष रक्षा 
करने फी बुद्धि होय, सो वाका आयु अवशेष बिना जीचे नाद्दी, अपनी 
प्रशर्त राग परिणतिकरि आप दी पुण्य बाधे है | ऐसे दोऊ देय हैं । जहा 
बीतराग दोय रृष्टा ज्ञाता प्रथतें, तहां निबंध है सो उपादेय है, सो वीतराग ऐसी 
दशा न होय-तावत प्रशस्त रागरूप प्रबर्ते | परन्तु श्रद्धान तो ऐसा राखौ- 
यह भी बंघका कारण है--देय है ) 

आधार नं० २--सर्व जीवॉका जीवन-सरण किसप्रकार होता है, 
इस विषयमें श्री कुन्दकुन्दाचाय , समयसार शारत्र गाथा २४४ से २५६ में 
निम्तप्रकार कहा है-- 

कम्मोदएण जीबा दुक्खिदसुहिदा हवंति जदि सब्बे । 
> कर्म्म च ण देसितुम दुक्खिदसुहिदा कह कया ते ॥ २४४ || 
' कम्मोदएण जीवा दुक्खिदसुद्दिदा हवंति जदि सत्बे ! 
कम्म॑ च ण दिंति तुद्ं कदोसि कहं दुक्खिदों त्ेहिं॥ २५५ ॥ 
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कम्मीदएण जीवा दुक्खिदसुहिदा हवंति जदि सब्बे । 
कम्मं च ण॒ दिति तुह कह त॑ सुहिदो कदो तेहिं।। २५६ |॥ 
अये--जो सभी जीव ( ससारी जीव ) फर्मेके उद्यसे दुखी सुखी 
होते हैं, और तू उन्हें कर्म तो देता नहीं है, तो ( दे भाई ) तूने उन्हें दुखी- 
सुखी कैसे किया । यदि सभी जीव कमके उदय से दुखी-सुखी द्ोते हैं, 
और चे तुमे कर्म तो नहीं देते, तो (हे भाई) उन्होंने तुझे दुखी कैसे किया | 
यदि सभी जीव कर्मके उदयसे दुखी सुखी होते हैं, और बे तुमे कर्म तो 
नहीं देते, तो ( दे भाई ) उन्होंने तुमे सुखी केसे किया | यही श्री असृत- 
घन्द्राचायने कलश नं० १६८ में कद्दा है कि इस जगतमे जीवॉके मरण 
जीवित, दुःख सुख सव सदेव नियमसे ( निश्चित्‌ रूपसे ) अपने कर्मोद्यसे 
होता है किन्तु यह मानना तो अज्लान है कि--दूसरा पुरुष दूसरे के मरण, 
जीवन दुख सुखको करता है। १६८। 
इसप्रकार शास्त्राधारसे उक्त कथनके सर्मका कोई विरोध नहीं 
होता। अत कथन न० १२ भी आगम सस्मत है। 


कथन नं०--- १३ 


मन वचन कायकी क्रिया वन्धका कारण नहीं है 
( मोक्षशारत्र प्रू० ६५६ आवृत्ति तीसरी ) 

विषेचन--यहाँ पर यह्द वाक्य निम्नलिखित प्रकरणमें निम्नप्रकार 

आया है :-- 
गुप्तिका स्वरूप 

#/कुछ लोग मन-बचन-कायकी चेष्टा दूर करने, पापका चिन्तवन 
ल करने, मौन धारण करने तथा गमनादि न फरनेको गुप्ति मानते हैं, किन्तु 
यह गुप्ति नहीं है, क्योंकि जीवके भक्ति आदि प्रशस्त रागादिकके अनेक 
प्रकारके विकल्प होते हैं और बचन कायकी चेष्टा रोकनेका भाव है सो तो 
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शुभ्रवृत्ति है, अवृत्तिमें गुप्तिपना नहीं बनता | इसलिये धीतरागभाव होने 
पर जहां मन-वचन-कायकी चेष्टा नहीं होती वहां यथाथ गुप्ति है । 
यथाथ रीत्या गुप्तिका एक ही प्रकार है और वह बीतरागभावरूप है। 
निमित्तकी अपेक्षासे गुप्तिके तीन भेद कहे हैं। मन / वचन, काय तो 
परद्रव्य है, इसकी कोई क्रिया बंध या अब॑धत्वका कारण नहीं 
है। वीतरागभाव होनेपर जितने अँशमें यह मन वचन कायकी 


तरफ नहीं लगता उतने अंशमें निश्चय गुप्ति है और यही सबरका 
कारण है ।” 
नोट--श्री पं० टोडरमलजीने मोक्षमार्ग प्रकाशकर्मं अध्याय ७ प्र० 
३३४ में सात तत्त्वोंफा अन्यथारुप बताया है उसीका यह स्पष्टीकरण है! 
मात्र मन वचन कायकी क्रियासे बन्ध नहीं हो सकता उसके लिए 
शास्त्राधार १ श्री समयसार गाथा २३७ से २४१ में इसप्रकार कद्दा है-- 


जिस रीत कोई पुरुष मदन आप करके तेलका | 
व्यायाम करता शख्रसे, बहु रजभरे स्थानक खड़ा | २३७ ॥ 
भरु ताड कदली, बांस आदिक छिन्नमिन्न वह करे । 
उपधात आप सचिच अवरु अचिच द्रव्योका करे || २३८ ॥ 
बहु भांतिके करणादिसे उपधात करते उसहिको । 
निश्चयपने चिंतन करो, रजबंध है किन कारणों ९ ॥ २३९ | 
यो जानना निश्चयपनें-चिकनाह जो उस नर बिपें । 
रजपंधकारण वो हि है, नहिं काय चेश शेष है | २४० ॥ 
चेष्टा विविधमें बतंता, इस भांति मिथ्यादृष्टि जो | 
उपयोगमें रागादि करता, रजहिसे लेपाय थो।| २४१ ॥ 
श्री असृतचन्द्राचार्यने टीकामे स्पष्ट कट दिया है कि (१) भूमि है 
बह रजके बधका फारण नहीं, (२) व्यायामरूपी क्रिया रजके बन्धका 
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फारण नहीं, (३) अनेक प्रकारके फारण भी रजबन्धके कारण नहीं, (४) 
सचित्त अचित्त बस्तुका घात भी रजबन्धका फाय्ण नहीं किन्तु पुरुषमें 
तेलका मर्दून ही उस रजबन्धका कारण है। 
इसीप्रकार यहां विचार करो कि उस पुरुषके बन्धका कारण कौन 
है? (१) स्वभावसे ही जो बहुतसे कर्मयोग्य पुढ्ललोंसे भरा हुआ दे ऐसा 
लोक बन्धका कारण नहीं है. क्योंकि यदि ऐसा हो तो सिद्धोंकी भौ-जो कि 
लोकमें रह रदे हैं उनके मी बन्धका प्रसंग आ जायेगा। काय-वचन-मन 
का कर्म ( अर्थात्‌ काय-वचन-मनकी क्रिया स्वरूप योग ) भी 
बंधका कारण नहीं है, फर्योंकि यदि ऐसा हो तो यथार्यात संयमियोंके 
भी ( काय-बचन-भनकी क्रिया होनेसे ) घन्धका प्रसंग आयेगा ।.. ... ..«« 
इसलिये न्‍्यायवरुसे फलित हुआ कि उपयोगमें रागादि करण 
( अर्थात्‌ उपयोगमें रागादिकका करना ) वन्यका कारण है । 
नोट--बघके कारण उपयोगमे रागादिकफी एकत्वबुद्धि दी है, 
काय घचन मनकी क्रिया नहीं । 


मोक्षमार्ग प्रकाशक पृ० ३३४ में भी कहा है किः-- 
“बाह्य सन वचन कायकी चेष्टा सेटें, पापचिंतवत न करे, मौन 
धरे, गमनादि न करे, सो गुप्ति मानें है सो यहां तौ मन विर्ष भक्ति-आदि- 


रूप प्रशस्तरागादि नानाविकलप हो है, वचन कायकी चेष्टा आप रोकि राखी 
है, तहां शुभ प्रवृत्ति है, अर प्रवृत्ति विर्षे गुप्ति पनो बनें नाहीं।- तातें बीत- 


रागभाव भए जहां मनवचन कायकी चेश न होय, सो ही सांची 
ग॒प्ति है ।” - 
' मोक्षमागे प्र० प्रृ० ३३३ में कहा है कि-- 


५. “बहुरि बाह्य चेष्टा होय ताको योग जाने, शक्तिभूत योगनिकों न 
जाने। ऐसे आशभ्रवनिका स्वरूप अन्यथा जाने, बहुरि रागद्वेष मोहरूप जे 
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आश्रवभाव हैं, विनका तो नाश करने की चिन्ता नहीं। भर ध्ाह्मक्रिया या 
वाह्मनिमिच्त मेटने का उपाय राखे, सो तिनके मेरे, आश्रव मिठता 
नाहीं | द्रव्यलिगी मुन्ति अन्य देवादिक की सेवा न करे है, दिसा वा विष- 
यनि विपे न प्रवर्ते है; क्रोधादि न करे है, मन-बचन कायको 'पोके है, तो 
भी वाके मिथ्यात्वादि चारों आश्रव पाइये है । बहुरि कपट करि भी ए कार्य 
न करे है। कपट करि करे; तो ग्रे वेयक पर्यत केसे पहुँचे | तातें जो अंत- 


रंग अमिप्रायविषं मिथ्यात्वादिरूप रामादिभाव है, सो ही भाश्रव 
है ताकी न पहिचाने, तातें वाके आश्रव तत्वका भी सत्य श्रद्धान नाहीं ।” 


अतः उक्त कथन नं० १३ शास्त्र सम्पत है । 
कथन नं०--१४ 
४ आत्मा में कर्मो से विकार नहीं होता ? 
(समयसार प्रवचन भाग १ पए० ६६ ) । 
विवेचन--यह विषय समयसार गाथा २ में जीवको परसमय क्‍यों 
कहा उसके उत्तरसे निम्नप्रकार आया है। 
जो जीव अपने गुण पयोयरम रिथिर न रहकर परद्रव्य के सयोगमें 
अथीत्‌ पुदुूगलकर्म प्रदेश स्थित द्ो रह्दा है उसे अज्ञानी कद्दा है। 
प्रश्न--क्या अल्पक्ष जीव सूक्ष्म कर्मके प्रदेशोंको देखता है। 
उत्तर-- नहीं, नहीं देखता, किन्तु मोहकर्मकी फलदायी शक्तिके 
उदयमें युक्त हो तो ही वह परसमय स्थित कद्दलाता है। अपनेमें युक्त होनेसे 
अथीत्‌ स्थिर रहने से विकार उत्पन्न नहीं होता, विकार तो पर निमित्तमें 
जुड़नेसे होता है। रवय निमित्ताधीन होने पर अपनी अवस्थामें विकारभाव 


दिखाई देता है। कर्म सयोगी-विकारी पुदूगलकी अचस्था है, उस ओर 
मुकनेवाला भाव बिकारी जीबभाव है यह्द पुद्गल कम प्रदेशमें युक्त दोनेसे 
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उत्पन्न होता है। जड़कम बात विकार नहीं करा सकते; कितु स्वयं 
अपने को भुज्ञरर पुदूगल प्रदेशों में स्थित ह्रो रद्दा है। राग द्वारा स्वयं 
परावलम्बीमाव करता है। कमने जीवको नहीं बिगाड़ किन्तु जीव 
स्वयं अशुद्धता घारण करता है तब कर्मोकी उपस्थिति-कों निर्मित 
कहा जाहा है | इसलिये उस िकारके द्वारा व्यवद्दारे परसमय्म श्थित 
कहलाया । 

किन्तु लिसकी परके ऊपर दृष्टि है, और परतसे मैं जुदा हू यह 
प्रतीति नहीं है ऐसा जीव कर्मकी उपस्थितिकी जहां बात आईं वहां 
निमित्त के पीछे दी पडता है और बाहर से सुनकर कल्पना कर लेता है कि 
फर्म मुझे हैरान करते हैं। शाखों में कर्मोंफों निर्मित्तमान्न कद्दा है, ये आत्मा 
से परचस्तु हैं। परवस्तु किसीका कुछ बिगाड़ने में समर्थ नहीं है। 
शाखाधार ९--- ह॒ 

प्रववलसार अ० ९ गा० ४५ फी टीका श्री अयछेनाचाययने 
निम्तप्रकार कहा है । 


#ओऔदयिका मावा) वंघकारणम” 

इसका अथे इतना दी है कि जो जीव मोद्दोदयमे थुक्त हो तो बंध 
होता है। द्रब्यमोहका उदय होने पर भी यदि जीव शुद्धात्म 
भावनाके बल द्वारा भाव सोहरूप परिणत न हो तो बध-बिकार नहीं होता, 
यदि जीवको कमके उदय मात्रसे बंध होता हो संसारी फो सदा 
कर्पोद्य की विद्यमानता होनेसे स्वेद्ा पंथ ही हो, कभी मोक्ष 
होगा ही नहीं | ह 
आधार न॑ं० २--- 


समयसार न्ञादक स्व विशुद्धि द्वारमे भी पं० बेनारसीदासजी ने 
फाव्य १० ६१ से ६६ में निम्नप्रकार कहा है.--- 
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कोऊ शिष्य कहे स्वामी रागहेप परिनाभ, 
ताको मूल प्रेरक कहहु तुम्ह कौन है । 
पुराल करमजोग किथथों इन्द्रिनीकी भोग, 
किधो परिजन किधौ धन किधों भौन है । 
गुरु कहे छहो दर्थ अपने अपने रूप 
सवनिकी सदा अपसद्दाई परिनौन है 
कोउ दब काहू कौन प्रेरक कदाचि तातें 
राग हेप मोह सृषा मद्रा अचौन है ॥६१॥ 
( अचोन-पीना ) 
मूखे प्रश्न--गुरु उत्तर-- 
कोठ मृरख यों कहे, राग हेप परिणाम । 
पुरारल को जोराबरी, बरते आतमरात्र |६२॥ 
ज्यों ज्यों पुगल बल करे, धरि धरि कमेज मेष । 
राम दपको परिणमन, त्थों त्थों होय विशेष ॥६३॥॥ 
यह ही जो विपरीत पख गहे सरदहै कोई । 
तो नर राग विरोधसों कबहूं भिन्न न होह |।६४॥ 
सुगुरु कहे अममें रहे, पु्गल संग सदीब | 
सहज शुद्ध परिणमनको, भौसर लहे न जीव ॥६४५॥ 
तातें चिदृभावनि बिंपे समरथ चेतन राव । 
राग विरोध मिथ्यात्वमें, सम्यकर्में शिवभाव |॥३६॥ 
आधार ३--पचास्तिकाय गाया ६२ में तथा दीकार्में कह है कि 
शुद्धतामें या अशुद्धतामें जीव और कर्मों को छट्दों कारक ( कर्ता, कम, करण। 
सम्रदाल, अपादान और अधिकरण ) अपने अपने में पूर्णतया स्व॒तत्र तथा 
अन्यसे निरपेक्ष होते हैं । 


घ७ 
इसप्रकार कथन नं० १४ शास्त्र सम्मत है । 
थन नं ० १६--- 
व्यवहारर्नत्रय निश्रयरत्नत्रयका कारण नहीं है । 
( सोक्षशासत्र ए० १२३--१८० ) 
कथन नं? २१ 
महात्रतादि से संवर नहीं होता । 
( मोक्षशासत्र पृ० ६१८ ) 
नोट--उपरोक्त दोनों फषन लगभग एक ही अभिप्रायके ग्योतक 
होने से तथा दोनों ही कथम सकेत किये हुए पन्नों पर दमको नहीं मिलने 
से सभव है आवृत्ति कई प्रकाशित हो जाने के कारण एछ सख्यार्मे अतर 


पड़ गया द्वो इन कारणों से दोनों विषयों के उत्तररूप प्रमाणादि दस एक 
साथ ही निम्नप्रकार से दे रहे हैं। 


आत्षेप नं० १६--- 
व्यवहाररत्नत्रय निश्चयरत्नत्रयका कारण नहीं हे | 
ह ( मोक्षआस्त्र ए० १२३-१८९० ) 
उप्तर--उपरोक्त प्रष्ठों पर यह विषय नहीं है, किन्तु तीसरी आवृत्ति 
पृ० १२७ से निम्नप्रकार मिलता है-- 
प्रश्न--फ्या व्यवद्दार सम्यद्शेन' निम्चय सम्यगद्श त का साधक 
है ९ 
उत्तर--प्रथम जब निश्चय सम्यग्द्शन प्रगट होता है तथ विकल्प 
रूप व्यवद्वार सम्यर्दशेनका अभाव होता है। इसलिये यह ( व्यवहार 
सम्पग्दशेन ) वास्तवमें निश्चय सम्यग्दशनका साधक नहीं है, 
तथापि उसे भूत नेगमनयसे साधक कहां बाता है, 
अथोत्‌ पहले जो व्यवद्वार सम्यग्द्शन था वह निश्चय सम्यग्दर्शनके प्रगट 


ष्प८ 


होने समय अभावरूप होता है। इसलिये जब उसका अभाव द्ोोता है तब 
पू्वंकी सबिकल्प श्रद्धाको व्यवहार सम्यग्दशन कट्दा जाता है। ( परमात्म- 
प्रकाश गाथा १४० प्रू० १४१ प्रथमावुचि सं० टीका ) इसभकार व्यवहार सम्य- 
गशन निश्चय सम्यग्दरॉनका कारण नहीं किन्तु उसका अभाष फारण है। 
कथन न० २१--- 
महाव्रतादिसे संवर नहीं होता । 
( मोक्षशास््र पृष्ठ ६१८) 
विवेचन--मोक्षशाक्ष अ० ७ है. वह आश्रव अधिकार है उसमें भी 
ऐसा झब्द नहीं दे किन्तु अगुन्रत-मदात्रतके सम्बन्धर्मे निम्तप्रकार कद्दा 
है--( मोक्षशात्र अ० ७ जावृत्ति त्तीसरी प्रप्ठ ४४७ ) इन पाँच पापोंसे 
(बुद्धिपूवंक ) निवृत्ति द्वोना सो व्रत है। सू० १ । 
टीका 
इस अध्यायमें आश्रवतत्तका निरूपण किया है, छठे अ० के १२ वें 
सूत्र्मे कह था कि ब्रतीके प्रति जो अतुकस्पा दे सो सातावेदनीयक्े आश्रवक्ना 
कारण है, किन्तु वह्दों मूलपछृत्र्म त्रतीकी व्याख्या नहीं की गई थी, इसलिये 
यहाँ इस सूत्रमें ब्रतका लक्षण दिया गया है। इस अ० के १८ बे सूत्रमें कद्दा 
है कि “निःशल्यो त्रती” मिध्याद्शन आदि शल्य रहित ह्वी जीव त्रत्ती होता 
है अर्थात्‌ मिथ्याहष्टिके कभी [ सच्चे ] ब्रत होते द्दी नहीं, सम्यग्दष्टि जीवके 
ही सत्याथ न्रत द्वो सकते हैं। भगवादने मिथ्यादृष्टिके शुभरागरूप त्रतको 
वालब्रत कद्दा है। (स० सार गाथा १५२ तथा ठीका ) बालका बर्ध 
भज्ञान है । 
इस अध्यायमें मह्ात्रत और अरुत्रत भी आभवरूप कहे हैं, 
इसलिये वे उपादेय केसे हो सकते हैं। आंभव तो बन्धका द्वी साधक दै अत' 
महात्रत और अरुत्रव भी बन्चके साधक और वीतराग भावरूप जो 
चारित्र है सो मोज्ञका साधक है? इससे मद्दावरतादिरूप आशभ्रवभाबोंको 
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चारियपषना सस्भष नहीं, सर्थ कपाय रहित जो डदासीन भाष है उसीका 
नाम चारित्र है। जो चारित्रमोहके उद्यमें युक्त-होनेसे महामद प्रशस्त राग 
होता है वह चारित्रका सल है, उसे छूटता-न जानकर-उन्तका- त्याग नहीं 
फरताए सावययोगका ही त्याग करता है| जेसे कोई पुरुष कंदमूलादि-अधिक 
दोषवाली हरितकायका त्याग करता है।तथा दूसरे हरितकायका.आददार 
करता-दै किन्तु उसे धर्म नहीं मानता, उसीप्रकार-सम्यस्ट्ृष्टि मुनि आवक 
हिंसादि तीत्रकषायरूप भावोंका त्याग करता है. तथा,.कोई मद कषायरूप्र 
महत्रत अगुज्तादि पालता है, परन्तु उसे मोक्षमाग नहीं मानता | (मो०, 
श्रु० पु० ३१६-३३७ से ) के लक 
दोनों विषयों पंर शास्त्राधार निम्मप्रकार है. 


गा] 
0 | 


कि 


हज 


आधार नें ०, २--- ; ढ। पु 


. परसात्म प्रकाश अध्याय २ गाथा १४ (३ रा संस्करण ) की, टीका 
इस सम्बन्ध पठनीय है-- 


क्या व्यवहार सम्यग्दर्शन निश्चय सम्यग्दशनकफा साधक है ९ इसी) 
विषय आचार्यदेवने कद्दा-है, “अथवा साधको,व्यवद्वार मोक्षमाग” साध्यो 
निश्चय मोक्षुमाग: अत्राह शिष्यः॥ निश्चय सोक्षमार्गों नविकल्प' तत्काले 
सविकल्प मोज्षमार्गो नात्ति फ८थ साधको भवतीति। अत्र परिद्दार्माह 
मूतनेगमनयेन परम्परया भवदीति ।”? ; ० । 


+ 


अर्थ--श्िष्यका प्रश्न-क्या व्यवद्वार मोक्षम/|ण साधक तथां निश्चय 
मोक्षमार्ग साध्य है, निश्चय मोज्षसार्ग निर्विकल्प है उस समय सविकल्प 
( व्यवद्दार ) मोक्षमाग नहीं है अत. मोक्षमागें साधक केसे द्ो सकता है ( 
समाधान--मूतनेगमनयसे परम्परा कारण है; -भर्थातृ उसका अभाव 
कारण है।' श 


भाधार ने० २--- - 
मोक्षमाग प्रकाशक पंत्र ३३७ 

५उसीप्रकार सस्यग्दष्टि मुनि आवक द्विंसादि तीत्रकपायरूप भावोंका 
त्याग करता है तथा कोई मंद कपायरूप मद्दात्नत अगुन्नतादिकों पालते हैं 
परन्तु उसे मोक्षमार्ग नहीं मानते (” 

नोट--सम्यस्टष्टि मुनि भी महद्दान्नतकों आश्रवतत्त्व अ्थीत्‌ बन्धको 
कारण सममभते हैं इसप्रकार व्यवहार रत्नत्रय निश्चय रत्नश्रयका कारण 
केसे शो सकता है नहीं हो सकता। हि 

भाघार नं० ३--( २१ ) मोक्षमाग प्रकाशंक पृ० ३७६ मे कंहा 
है--“बहुरि कोई ऐसे मानें कि शुसोपयोग है सो शुद्धोपयोग को कारण 
है । सो जे सें अशुभोपयोग छूटि शुभोपयोग हो है, तेसें गुभोपयोग छूटि श॒द्धो- 
पयोग द्वो है-ऐसें द्वी कार्य कारणपना द्वोय तो शुुभोपयोगका कारण-अशुभो- 
पयोग ठद्दरे । अथवा द्रग्यलिंगी के शुभोपयोग तो उत्कृष्ट हो है, शुद्धो पयोग 
दोता ही नादीं। तातें परमार्थ तें इनके कारण कार्यपना है,नाहीं । 
जेसे रोगी के बहुत रोग यथा; पीछे रतोक रोग भया, तो वह्द स्तोक रोग तो 
निरोग होनेका कारण है नाहीं । 

इतना है, स्तोक रोग २हैं निरोग होनेका उपाय करे तो दोइ जाय। 
बहुरि जो स्तोक रोग द्वी को भला जानि ताका राखनेका यत्न करे तो निरोग 
केसे दोय ! तैसें कपायी,के तीव्र कषाय रूप अशुमोपयोग था, पीछे 
मंदकब्रायरूप शुभोपयोग भया, तो बह शुभोपयोग तो निःकपाय 

शुद्धीपणो प होने को कारण है नाहीं। इतना है--शुभोपयोग भये 

शुद्धोपयोग का यत्न करे तो होय जाय । बहूरि जो शुभोपयोग 
ही को भला जानि ताका साधन किया करे तो श॒द्धोपयोग केसे 
होय । तातें मिथ्यादृष्टि का शुमोपयोग तो शुद्धोपयोग को कारण 
है नाहीं। सम्पस्दश्टिके शुभोपपोग भये निकट श॒द्धोपयोग प्राप्त 


५ 


होय, ऐसा मुख्यपना करि कहीं छुमोपयोगकों शुद्धोपपोग का कारण 
भी रहिये है, ऐसा जानता |” 


आधार नं० ४-श्री कुन्दकुल्दाचायक्रत द्वादशानुप्रेज्ञा गा० ४६ में 
भी कहा है... ' , 


पारंपज्ञाएण हु भासव किरिया ए णत्थि णिन्चाणं । 
संसार गमण कारणमिदि, णिंद आसवो जाण ।। ४६ ॥ 

| अर्ग--कर्मोंका आश्रव करनेवाली क्रियासे परम्परासे भी निर्वाण 
नहीं हो सकता है। इसलिये ससारमसे भटकानेबाले आश्रषको निंद घुरा 
सममभना चाहिये। 

आधार नं० ४--प्रबचनसार गा० २४४ में क्ानीके शुभोपयोग को 
आभव तत्व कहा है-- 

श्रप्णा, शुद्घीपयोग युक्‍ताः शुभोपयोग युक्‍ताश्च सवंति समये । 
तेष्वविं शुद्रोपयोग युक्ता अनाभ्रवा) साश्रवा। शैेष॥ ) २४४ || 

अर्थ--शास्त्रमें ऐसा कद्दा है. कि शुद्धोपयोगी श्रमण है, शुभोपयोगी 
भी अमण होते हैं उनमें मी शझुद्धोपयोगी निराश्रव हैं, शेष साश्रव हैं, 
( भ्रधोव छुमोपयोगी आभव सद्दित हैं। ) 

प्रवचनसार गा० १६१ में मुनिका शुभोपयोग-सराग घारित्र विरोधी 
शक्ति सद्दित है, और क्ीतराग चारित्र विरोधशक्ति रहित है, अतः झुद्धोप- 
योग उपदेय है और शुभोपयोग देय है। ऐसा आंचाये ने कहा है। 

आधार-९-- 

पंचार्तिकाय गा० १६७ में भी क्षयसेनाचार्य ने कहा है कि श्री 
अरहंतादि में भी राग छोड़ने योग्य है पीछे गा० १६८ में कट्दा है कि घर्मी 
कीय का राग भी ( निश्चयनय से ) सर्व अनर्थ 'परम्पराका कारण है। 
संस्कृत तासयद्डत्ति टीका १६८ “अथ सर्च अन्य परम्पराणां राग एव मूल 


डर 


इत्युपदिशति। ततः-स्थित॑ समस्त अन्थ परम्पराणां रायादि विकत्पा एव 
लमिति ॥ १६८ ॥% ह 
आधार ७--- 
मोक्षमार्ग प्रकाशक पत्र ३७५६-७७ में फह्दा है कि-- 
“बहुरि नीचली दशा विषे केई जीवनि के शुभोपयोग और शुद्धो- 
पयोग का युक्तपना पाइएं है। तातें उपचार करि ब्रतादिक शुभोपयोग 
को मोक्षमार्ग कहा है । वस्तु विचार तें शुभोपयोग मोक्षका घातक ही 
-है; जातें बंधकों कारण सोई -मोक्षका घातक है ऐसा श्रद्धान-करना ! 
बहुरि शुद्धोपयोग को दी उपादेय मानि ताक उपाय करना-। श्वुमो- 
पयोग->अशुभोपपीग को हेय जानि तिनके त्मागका उपाय करना । 
जहाँ शुद्धोपपोग न होय सके, तद्दां अशुभोपयोग को -बोड़ि-शुभ दी - 
वि - प्रवतेना | जतें. शुभोपयोगतें अशुभोपयोगमें अश्ुद्धता की 
अधिकता है |”! - लिपि, 


आधार नं० ८-- 
श्री पत्मनंदी पंचविंशतिका में भी कद्दा है फि-- 


निश्वय मोक्तमार्ग से मोक्ष, व्यवद्दार मोच्षमार्ग से बस्ध-। 
अध्याय १ गाया ८९ पृष्ठ ३४ 
दृष्टिनिर्णी तिरात्मा हय॒विशद्महस्यत्र बोधः प्रयोधः 
शुद्धं चारित्रमत्र-स्थितिरिति युगपद्वन्ध विभ्वंसकारि । 
बाह्य बाह्यार्थमेव त्रितयमपि परंस्याच्छुभो वा शुभी बा , 
बन्ध) संसारमेव श्रृतनिपुणधिय) साधवस्तं बदन्ति || ८१ ॥ 
संस्कृत दौका पे >> 


आत्माहयविशेद्मद्सि निर्णी तिः दृष्ठिः निरशय॑ दशन भवति ।,अन्न 
आत्मनि बोधः प्रयोध. ज्ञानं भवति4 अत्र आत्मनि -स्पिति' शुद्ध घारिश्र 


श्३्‌ 


'भवति |, इति त्रितवमपि | युगपत यन्ध विध्यंसफारि कर्म्न्धरफेटकर्म्‌। 
त्रितय॑ बाह्य रत्नन्नयं, व्यवहाररत्नत्रयं बाहयाथ्थ सूचक जानीदि । पुनः वाह्य' 
रत्लत्रयं पर वा शुभों वा अशुभो वा वन्धः स्थाइ्भवेत्‌ । अतनिपुणधियः मुनयः 
बाह्मयार्थ संसारम्‌ एवं बदन्ति कथयन्ति ॥ ८१॥ 


3$ । हिन्दी अथ 

आत्मा नामक निर्मल तेजके निर्णय करने अर्थात्‌ अपने शुद्धात्मरूपमें 
“रुचि होनेका नाम सम्यग्दशेन है। उसी आत्मस्वरूपके ज्ञानको सम्यशज्ञान 
कहा जाता है। इसी आत्मस्वरूपमें लीन दोनेको सम्यकचारित्र कट्दते हैं। ये 
तीनों एक साथ उत्पन्न होकर बन्धका विनाश करते हैं। बाह्य रत्नत्रय केवल 
बाह्य पदार्थों ( जीवानीवादि ) को ही विषय करता है और उसे शुभ अथवा 
अशुभ कर्मका वन्य होता है जो ससार परिभ्रमणका ही फारंण है । 

इसप्रकार आगमके जानकार साधुजन निरूपण फरते हैं । 


नोट'--बाह्य रत्नत्रय कहो अथवा व्यवद्दार मोक्षमार्ग कह्ों दोनों 
एकार्यवाची हैं । न्‍ - 


आधार न ० ९--- 
मोक्षमार्ग प्रकाशक देहली पश्र--३३४ 


«यहाँ प्रश्न--जो मुनियोके एक काल एक साव हो है, वहाँ उनके 
घन्ध मी हो है भर संवर निर्जरा भी दो है, सो केस है ९ 

ताका समाधान-यह भाव सिश्ररूप है। किछू बीतराग भया है, 
किछू सराग रघ्या है। जे अंश बीतरांग भए तिनकरि संवर है अर जे मण 
सराग रहे तिन करि बन्ध है। सो एक भावतें तो दोय कार्य बनें परन्तु एक 
प्रशस्त राग ही तें पुस्याल्षव भी मानना अर संवर निछेरा सी मानना सो 
भ्रम है। मिश्रभाव विष भी यहु सशगता है, यहु विरागता है, ऐसी पद्दिचान 
सम्यम्टष्टि ही फे दोय | ताते अवशेष सरागवाकों हेय भरद्धे है। मिथ्याद्ृष्टिके 


रहे 


ऐसी पहिचान लाहीं तातें सरागभाव विषें सवरफा अ्रम करि प्रशस्त रागरूप 
कायनिकों उपारेय श्रद्धे है।” 

“पमोक्ष० प्र० प्ृ० ३४० में कहा है कि “रतोक शुद्धता मए शुभोप- 
योगका भी श्रंश रहै, तो जेती शुद्धता भई ताकरि तो निर्जरा है अर जेता 
शुभभाव है. ताकरि बन्घ है। ऐसा मिश्रभाव युगपत द्वो है, तद्दों बन्ध वा 
निजेरा दोऊ हो हैं।” 

इसप्रकार कथन नं० १६ व २९ फा फथन आगमानुकृज् सिद्ध 
होता है | 

सोनगढ़ साद्वत्यकों कोई अपनी विरोध दृष्टिबवश् अर्थका अनयथ 
करके ऊपर नीचेका कथन तोड़ मरोडू-कांट छांटकर अपनी ओरसे नया 

शब्द लगाकर गलत फहमी फेलानेकी चेष्ठा करते हैं तो करो. . ....... सत्य 
है वह सत्य ही रहेगा । 
सत्तवेषु मेत्रीं गुणिषु प्रमोद, क्लिष्टेषु जीवेषु कृपापरलम्‌ । 
माध्यस्थमाव॑ विपरीत इचौ, सदा ममात्मा विदधातु देव || 





श्री कानजी स्वामी द्वारा व्यवहार धर्म पर 
प्ररुपणा 


“यह प्रायः कहा जाता है कि भी फानजी स्वामी फेवल निम्चयका 
प्रतिपादन करते हैं, व्यवद्दार प्रवृत्ति मार्गका निषेध करते हैं इससे वार्मिक 
प्रवृत्तियाँ समाप्त हो जायेगी ऐसी आशंका कुछ महद्दानुभावों द्वारा फी 
जाती है। ४७ के 

,. भली भ्रकार विचार करनेसे उपरोक्त कथन एवं आशका साधार 
प्रतीत नहीं होती | श्री कानजी स्वामी एवं उनके उपदेशोंसि प्रभावित लोग 
भी उसीप्रकार भक्ति, दान, पूजा, तीर्थ वन्दना आदि करते हैं . जिसप्रकार 
अन्य भाई करते हैं। इसे श्री कानजी स्वामीके विरोधी भाई भी मानते हैं 
किन्तु छनका केवल यही कहना है कि वे इस श्रवृत्ति सार्गको अपनी वाणीमें 
स्थान नहीं देते । किन्तु यह भी सत्य नहीं है। हु ह 

उन्होंने प्रवृत्तिमागकी प्ररूपणार्मे अनेक कथन किए हैं और वे करते 
हैं, जिनका परिणाम है कि सौराष्ट्रमें अनेक दिगम्वर मन्दिर बन गए और 
बन रदे हैं. किन्तु खेद इसी बातका है कि उनके इन कथनोंकी ओर विरोध 
करनेवाले भाश्योंका ध्यान नहीं जाता या जानवूमकर उघरसे आँख बन्द 
किए हुए हैं। 

मुझे भी स्वामीजीके 'देश प्रतोद्योतनम्‌? पर हुए प्रवचन्तोंके अनुवाद 
करनेका अवसर श्राप्त हुआ था उसमें से कुछ उद्धरण यहाँ पाठकोंके मननायथ 
प्रस्तुत करता हूँ । अब वे निर्णय करें कि इसप्रकारके उपदेशके प्रचारसे दान, 
पूजा; भक्ति आदिकी भ्रवृत्तिका प्रसार होगा या अवरोध द्वोगा । 

१. मुक्ति अर्थात्‌ पूरे आनन्द दशाका कारण चारित्र दशा है वह 
मुनिधर्ममें है। उसे विरला जीव ही पा सकता है। प० १। 

२ ज्षो मुनि धर्मका पालन नहीं कर सके उन्हें देशत्रतकी ब्ृद्धि 
करनी चाहिए। पू० १-२) 


-उ पुण्य थऔर प्राप भाष संसारके वास्तविक कारण नहों है. 
सम्यस्दष्टिके भी पुर्य पाप भाव दोोते हैं, लेकिन बे संसारके बीज नहीं 
हैं। पृ० १९। 

“7 ४. आत्पभानपूर्वक मुनिपना अगीकार न किया जा सके तो आवक 
बनना चाहिए। ० १४। - छह 
४. ४६, दुलभ मलुष्य भवमें सम्यरूदशन पूर्वक श्रावकके 'घटकर्म फरने- 
चाहिए | पृ० १५। 2 

६, जिस घरमें भगवानकी स्तुति, मक्ति नहीं की जाती पद घर 
कफुसाईखानेके समान है | प्ृ० १८। 

७, को भ्रावक छ' आवश्यक कर्म नहीं करता उसके गृदस्थाअमंकों ' 
घिकार है | पू० १८। “एन 

८. जो सनुष्य जिनेन्द्र भगवातकी भक्ति नहीं देखता तथा-भक्ति! 
पूवक उनकी पूजा, स्तुति नहीं करता उस मनुष्यका जीवन निष्फत है तथा 
उसके गृहस्थाश्रमको घिक्‍्कार है| ए० १८। 

६. जो शासत्र नहीं पढ़ते, उनका अध्ययन नहीं करते वे अर 
हैं। ए० १६। 

१०, ज्ञानके आकांक्षी मनुष्योंको भक्तिपूषक निम्न न्य गुरुकी सेवा 
बन्दना आदि करनी चाहिए | प्र० १८। 

११ अगर जो अपनी अस्थिरता या नग्वताकी लज्जाके कारण मुति 
नद्दो सके तो उसे श्रावकके छ' कर्म अवश्य करने चादिए। किन्तु मशुष्य 
जन्‍म और सम्यरद्शन व्यर्थ नहीं खो देना चाहिए | प्ृ० २१। 

१२. जो लोभी दानमें लक्ष्मीका उपयोग नहीं करता बढ कौस्से 
भी इल्का है । ए० २६। 

१३, ज्ञानीका दान दृष्टिपूर्नक राग कम करनेके लिए है | ए० २७। ' 

१७ त्ानीके दानादि शुभराग संसारसे पार होनेके लिए जद्दाजके 
समान दै | ० ९८। 


4] 


१५ आत्मदान पूर्वक अशुभ दूर हुआ इसलिए दान संसारंसे पार 
होनेके लिए जहाजके समान है। प्र० २६ | 


१६. मोक्ष दशाका कारण भुनियोंका मोक्षमार्ग है, उसके स्थिर 
रहनेमें आहार दान परम्परा कारण है। 9० ३० 

१७ अपने ज्ञान स्वभावसे सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र हो तो शरीर 
निमित्त कहलाता है इसलिए निम्न न्थ मुनिका शरीर घारिज्रमें निमित्त होता 
है। पू० ३०। । 

१८ मुनिके वज्ध पात्र नहीं होते ऐसे मुनिके शरीर टिकनेस अन्न 
निमित्त है। अन्न खाबे तो शरीर टिके ऐसा नहीं है. किन्तु शरीर रदे तो 
अन्न निमित्त है । ए० ३०। 

१६, मुनिघर्मकी प्रवृत्ति श्रावकसे होती है इसलिए आत्मद्वितके 
अभिलाषी जीवोंको मुनि घ॒र्मकी प्रवृत्तिका कारण गृहस्थ घर्मं घारण फरना 
चाहिए | पृ० ३३॥ | 

२०. आत्मभान पूर्वक दान करनेवाला श्रावक केयलक्षान प्राप्त 
करेगा। प्रू० ३७। 

२१, सम्यग्दृष्टि औषधिदानके फलसे चक्रवर्ती बलदेव आदिका पद 
प्राप्त कर मुक्त द्वोते हैं । प० ४१। . , 

२२ रागफे अभाव स्वरूप आत्माकी दृष्टि रखनेवाला लक्ष्मीका 
सक्षुपयोग दानमें करता है। पु० ४७। 

२३ जिनेन्द्र भगवानकी पूजा, गुरु सेवा, स्वाध्याय, सयम, तप 
ओर दान ये छ' आवश्यक श्रायकफो हमेशा करना चाहिए अगर वष्द हमेशा 
नहीं करे तो वह आ्रावक कद्दलाने योग्य नहीं है। पृ० ४६। 

२४ जो जिनेन्द्रदेबके दशन तथा दानादि नहीं करता वह पत्थरकी 
नावके समान डूब जाता है। प्० ४६ | 

२५ जो गृहस्थ होते हुए भी जिनेन्द्र मगवानके दर्शन नहीं करता, 
वह श्रावक नहीं है| पु० ५६। 


“+अल्सर्थशर्के सनातन मार्ग जो दृष्टिपूचिक दशेन, पूजा नहीं « 
बह श्रावक्त नहीं कहलाता | ए० ६०। 

२७ धर्मात्मा धर्मे प्रवृत्तिका निमित्त है अतः घर्मात्मा , 

आदर करना चाहिए, ए० ६३। 
हर २८. जो जीव भक्ति पूवंक जिन सन्दिर आदि बनाते हैं वे बन्ध हैं 
घ्‌० | 

२६. जो आत्मभान पूर्वक जिन मन्दिरका निर्माण कराते हैं 5 
पुण्यका वर्णन अगस्य है। प्ृ० ६७। 

३०, जो अन्तरह्नकी शान्तिका आश्रय लेकर राग कम करें ८ 
श्रावक है। प० ६६ । 

३१ आवक देथ, गुरु, शास्रके प्रति अनुराग रखता है इसे _ 

' श्रमका धर्म कद्दा है । पु० ७० । 

३२ श्रावक अग॒ुब्रतका पालन कर देवगति पायेगा, वहोंसे चय 
कर मनुष्य होकर मोक्ष प्राप्त करेगा पृ० ७४ | 

३३ भव्य जीवॉको मोक्षके निमित्त अगुन्नत और मद्दात्नत ग्रहण 
करने चाहिए। प्रृ० ७८। 

३४. आत्मदृष्टिसे छुमराग अनर्थ कारक है किन्तु चरणानुयोगकी 
पद्धतिम कद्दा जाता है कि त्रत धारण करो; छू० ७८ । 

३४ निम्वयके अन्थोंमें फद्दा गया है कि त्रत अनर्थके फारण हैं 
किन्तु साधकको अपनी भूमिका अनुसार शुभराग प्रतादिक अपनानेका राग 
होता ही है । मुक्त स्वभावका आश्रय करनेसे शान्ति मिलती है. किन्तु अपूर्ण 
अवस्थामें श्रावकको राग आए बिना नहीं रहता, इसलिए उसे अखुत्रत 
घारण करना चाहिए ऐसा चरणानुयोगमें कद्दा गया है| ए० ७६ | 

३६ आत्मभान पूर्वक किए गए देशद्गत स्वर्ग तथा परम्परासे 
मोक्षका कारण है | प्रू० प*। 


हैँ 


निवेदक-- 
श्री बंशीघरजी शास्त्री, एम९ ए० 
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परमागम का अंग होने से मान्‍्य है, पूज्य है, दंदनीय दे; उसी प्रकार मूला- 
चार, रह्नकरंड श्रावकाचार आदि शास्त्र भी आप रचना होनेसे आदरणीय 
हैं। श्रमणो की अपेक्षा अध्यात्मशास्त्र का महत्व विशेष है, गृहस्थो की दृष्टि 
से पहले नीति एवं सदाचार का पाठ सिखानेवाले चरणानुयोग का महत्व- 
पूर्ण स्थान है। सभी शास्त्र आत्मा के विकार को दूर करनेवाली दवा के 
समान है। रोगी की प्रकृति आठिको देखकर जेसे औपधि दी जाती है, 
उसी प्रकार जीव की परणति को देखकर योग्य शास्त्र की योजना की 
जाती है । 

(५३) आज जगत) विषय भोगों की आराधना में अन्धा वन रहा है। 
जेन भाई कुछ परंपरागत सदाचार को भूल रहे द्ै। रात्रि भोजन, अनछना- 
पानी अभक्ष आहार आदि मे उनकी प्रवृत्ति बढ रहीं है। देव दर्शन उनको 
ढु खद छगता दै। शास्त्र विष सहृश लगते हें । सत्पुरुष शत्रु तुल्य प्रतीत होते 
हैं। वे कमक तथा कामिनी के दास बन रहे हैं। उनके आगे शुद्ध दृष्टि के 
अपेक्षा वाह्याचरण का निपेध करनेवाले समयसार सदहदश अध्यात्मग्रन्थ का 
प्रतिपादन बिलक्षण तथा विपरीत प्रभाव दिखाता हे। वे पाप कर्मोको तो 
नहीं छोड़ते हैं । पुण्य को हेय सुनकर ह्पपूवेक सत्कार्यो को छोडते हैं और 
पापाचरण द्वारा आगामी स्वविनाश की सामग्री के संग्रह मे उद्यत होते है । 
इससे जीव का अकल्याण होता हैं। 

(४४) कभी-कभी पात्रापात्र आदि का विचार बिना किए दी गई 
अमृतोपम ओऔपधि भी विप सद्दश हानि करती है। सम्रहिणी के रोगी फो 
दूध, हछुआ आदि कठिनता से पचने वाले पदायथे देवे, तो उसके रोग की 
वृद्धि होगी । वे पदार्थ तो अच्छे है, किन्तु वह सरीज उनका पात्र नहीं है। 
इसी प्रकार आज का विपयान्व मानव विचित्र स्थिति मे हैं। पशुओ ने 
जितना पविन्नाचार पारा उसके लिए भी वह तेयार नहीं है। उसके हाथ 
मे अध्यात्मशास्त्र रूपी तीक्ष्ण तलवार देने से वह स्वयं अपने अड्डों को छेद्‌ 
कर दु खी हो रह्य दे। आज छोगो को ऐसा शास्त्र, शास्त्री तथा गुरु प्रिय 
लगता हैँ; जो स्वेच्छाचारी जीवन का पोषण करे ये छोग खाने के लिए जीते 
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दे, जीने के लिए नहीं खाते हे। उनके समक्ष नर जन्म का कोई महत्व नहीं 
है। ऐसे के हाथ मे अध्यात्म शास्त्र देता बच्चे के हाथ मे बन्दूक देने समान 
अनथंकारी हो रहा है। अतः आचार्य शान्तिसागर महाराज कहते थे पहले 
छोगों को बंध का शास्त्र चाहिए। समयसार के स्थान में महावध 
पाहिए | ऐसी प्थिति से जो क्रमका भंग करके सबको श्रेष्ठ शास्त्र पढाया 
जाता दे, उससे ग्रहस्थ लोग अपने कतं5्य से विमुख बन रहे है । 

(४४) ओपघिके सेवन से असंख्य छोग रोग मुक्त हो मीरोगता प्राप्त 
करते हुए देखे जाते हैं, किन्तु रोगी के रोग के प्रतिकूछ औपधिदान द्वारा 
भी हजारों बीमार मरण को प्राप्त होते हे। इसी से वेद्यराज को कभी- 
कभी यमराज के सहोदर कहकर पुकारा जाता है, 

एक कवि कहता है .-- 

वेयराजः नमस्तुभ्य॑ यमराज-सहोदर. । 
यमस्तु हरति प्राणान्‌ त्व॑ प्राणान्‌ धनानि च ॥ 

हे यमराज के सहोदर वेयराज | आपको में प्रणाम करता हूँ। यम तो 
केवल प्राणों का ही हरण करता है, किन्तु आप प्राणों तथा धन दोनों का 
भी हरण करते है। 

, च॒तुर तथा विवेकी वेद्य शोवित विप को योग्य मात्रा में तथा उचित 
अनुपान मे देकर रोग दूर करता है, किन्तु विवेक्त शून्य वेच अम्रतोपम पदायथ 
को मात्रा, अनुपानादि के व्यतिक्रम द्वारा देकर प्राण हरण करता दे । 

यही उदाहरण आज की अध्यात्म चर्चा की प्रचुरता के क्षेत्र में चरितार्थ 
होता है। अनेक अनासक्त तथा भोग-विलास मप्न व्यक्ति समयसार की 
भाव प्रधान प्ररूपणा की ओटमे पापकार्यों मे निमम्न रहते हुए अल्य घार्मिकों 
का तिरस्कॉर तथा उपहास करते फिरते हैं। आज चोर कोतवाल को डाटता 
दिखाई पड रहा है। हमे एक ऐसे ससयसार के प्रेमी सज्जन मिले थे; जो 
देवदर्शनादि को व्यर्थ मानते हुये चमडेके जूते आदि बेचते थे। वह कार्य उनको 
जेनकुछ के विपरीत नहीं दिखाता था। अति सर्वत्र वजयेत यह सूक्ति सच 
मुच मे अथपूर्ण है। आज अध्यात्मबाद अतिरेक हो गया है। इससे अध्या- 
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त्मिक रोग की वृद्धि दिखाई पड रही है। इसी का फल है कि परिम्रह युक्त 
की पूजा होती है और निर्मनथ गुरु की उपेक्षा की जाती है। इस रोग सें यह 
विलक्षणता है कि रज्लेत्रय के साक्षात््‌ तथा परस्परा रूप साधनों के प्रति 
विरक्ति ही नहीं , उप्तन्न होती है, किन्तु उनके प्रति विद्वंप का भाव भीं 
उत्पन्न होता हे, जसा विद्वेप धर्म के आयतसो के विरुद्ध गृहीत मिथ्यात्वियों 
मे दृष्ठिगोचर होता हे । 

(४६) अतिरेकपूर्ण दृष्टिवाला व्यक्ति वीतराग प्रणीत पविन्न वाणी में से 
कपाय पोपक सामग्री को अपनी अदूमुत प्रतिभा द्वारा खोजता-फिरता है | 
जिन भगवान के दर्शन की महिमावाछा पद्म इस प्रकार है :-- 

दर्शन देव-देवस्थ दशेन. पापनाशन | 
- दर्शन स्वर्ग-सोपान दर्शन मोक्षसाधन ॥ 

यह भोगप्रिय तार्किक कहता है, भगवान के दर्शन से पापों का नाश 
होता है, वह स्वगे की सीढी तुल्य हे; एवं मोक्ष का साधन है। अतः दर्शन- 
मात्र करना चाहिए। किसी त्याग) सयस, नियम, ब्रत आदि फी आवश्यकता 
नहीं है। दशनमान्र से आत्मा दोप मुक्त वन ज्ञायगी । 

(४७) अध्यात्मवादी इससे भी आगे चढ़कर कहता है “तन मन्दिर फे 
भीतर आत्मदेव विराजमान हे, अतः सचेतन सानव का मब्दिर भे जाकर 
पापाण की मूर्ति का दर्शन अनावश्यक है; व्यथ ४” इस प्रकार का अतिरेक 
वहुत अनिष्ट करता दे। फहते दे धर्मान्ध यवनों के शासन में वादशाह ने 
मोलवी से पूछा कि कुरान मे साररूप सब साम्म्री है या नहीं ९ यदि उसमे 
सब कुछ है, तो अन्य कितायों के रूप से कचरा रखना व्यर्थ ढै। कुरान 
भक्त मोलवी ने कुरान मे समस्त वस्तुओं का अपूर्व संग्रह कद्दा, तो इस्लाम 
भक्त बादशाह ने लछाखों ग्रंथों की होली मचदा दी। अध्यात्म के अधिक 
भक्त भी कहते हैं सब द्वादशाग वाणी से समयसार शाम्त्र मात्र सार है। 
अन्य ग्रथ तो भुसा के समान है। ऐसे अध्यात्म के मौलबी की राय के 
उलन्ुसार कोई शासक आचरण करे, तो कितना अन» हो जायगा ९ स्याह्टाद 
की मनोज्ञ बाटिका उज़ड़ जाथगी | सारा सोल्द्य नष्ट हो जायगा | 
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(४८) चंचछ मन जब एक विपय को ज्ञानते २ थक जाता है। तय 
आगमन्न मुनीन्द्र उसे लान के अन्य अंगों में छगाते हैं। वे जानते है यदि 
इस मन को क्षण भर भी छुट्टी दे ढी, तो यह कल्पना तीत उत्पात कर 
डालेगा। अत मन पर पत्रित्र ज्ञान का निरन्तर अंकुश आवश्यक है। 
विविध सुरभि सम्पन्न सुमनों से समरलकृत स्थाह्माद के उद्यान का भ्रमर 
बनने वाला मुमुक्षु दुष्ट विकल्पों का नाश करता हुआ आत्म चिन्तन के 
कार्य से स्थिर बुद्धि होता है । 

गौतम स्वामी पहले णेन्र शाख्रों को दोप पुज समझता करते थे। महावीर 
तीथंकर के पादमूल मे उनकी दृष्टि विकाररहित हो गई, अत्त- समस्त जिना- 
गम उनके लिए अमृतर्सिधु सदहश वन गये । जिसकी बुद्धि उलमी हुई है, उसे 
जिनवाणी मधुर नहीं छगती द्वे। विशिष्ट क्षयोपशमधारी तथा निकट 
भविष्य में मोक्ष प्राप्त करने बाली आत्मा को समस्त जिनवाणी सुखद छगती 
हे। कल्याणपूर्ण प्रतीत होती है । 

वाद्य-वादन कला मे अन्य व्यक्ति द्वारा बजाया गया वाद्य वहुत कटहु 
लगता है, किन्तु सप्त स्व॒रो का ममज्ञ जब उस वाद्य को वज़ाता है, तब पञ्ञु 
तक हर्पित होते दै। इसी प्रकार सप्त स्वर सच्दश सप्त दृष्टि समन्वित जने- 
श्वरी वीणा के मधुर संगीत को सुनकर मुमुक्षु बगे का मन-मयूर नृत्य करने 
लगता है । एक ही स्वर को सदा बजाने वाला ज्ञानीजनों के प्रेम को नहीं 
प्राप्त करता है। सम्यपत्वी जीव द्वादशाग वाणी का भक्त रहता है, उससे 
तथा एक ही बात को ठीक सान् शेष आगम को व्यर्थ मानने वाले तथा 
स्वयं को जिनेश्वर का लघुनन्दन समभने वाले मानमूर्ति मानव मे इतना ही 
अस्तर द्वै जितना कि हंस में तथा बकराज से | स्थूछ स्थितिमें दोनों समान 
छगते हैं किन्तु उनकी अन्तरंग प्रवृत्ति मे अपार अन्तर दे । हस तुल्य मानव 
शास्त्र के प्रकाश मे जीवन को विशुद्ध बनाता हुआ, असत्प्वृत्तियों के परि- 
त्याग निमित्त उद्यत रहता है, तो बकवृत्ति बक्की व्यक्ति शास्त्र का आश्रय ले 
स्वेच्छा चारिता तथा विपय-सेवन का पोषण करता फिरता दै। कवि की 


यह दक्ति अत्यन्त मार्मिक है :-- 
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हंसा बगुला एक सम मानसरोवर माहि। 
बगुला खोजे माछरी हंसा सोती खांहि॥ 

(४६) अतएवं हंस समान मोती खोजने की दृष्टि सुमुक्ष वर्ग मे उत्पन्न 
होनी चाहिए। सारा संसार सदाचरण की गुण-गरिमा गाता है। गरहस्थ 
का कतंव्य है कि वह जिनेन्द्रोक्त अपने पट्‌ कर्मो के पालन मे प्रमाद न करे। 
पट कर्मों' अर्थात्‌ देव पूजा, गुरु पूजा, स्वाध्याय, संयम, तप तथा दान में 
संल्मन रहते हुए उसकी दृष्टि रत्नन्नय धारी मुनीन्‍्द्रों के चरणों पर रहनी 
चाहिए; जिस प्रकार त्रेसठ जद्धों मे छह का अछु तीन के अछ्ूू के उस्मुख 
रहता है। रत्नत्रय धारी के विमुख होने वाला व्यक्ति छत्तीस सहश परस्पर 
विपरीतता को प्राप्त होता है। ग्रृहस्थ को कम-से-कम अपने अन्त करण मे 
नि्मन्थ पदवी के प्रति आदर भाव धारण करना चाहिए। 

(६०) भोगी जीव पतन को प्राप्त होता है। विपय भोग कुछ काछ के 
बाद स्वय छूटते दे; अत. विवेकी सानव का कत्तंव्य है कि वह भोगरूपी 
पंक से अपने को बचाता हुआ त्याग का पवित्र मार्ग स्वीकार करे। यदि 
त्याग का मार्ग शाश्वतिक शान्ति को नहीं देता, तो तीर्थंकर भगवान उस 
मार्ग को क्यो स्वीकार करते ? उनने तो यह अनुभव बताया है कि इष्ट 
वस्तुओं के सेवन से ठृष्णा की ज्वाला जला करती दै। अत. आत्म सुख के 
हेतु भोगों का त्याग आवश्यक है। जेसे तू'वी म्त्तिका का त्याग कर सरो- 
बर के ऊपर आ जाती दे, इसी प्रकार बिभाव तथा विकार को त्यागकर यह 
जीव छोक शिखर पर सिद्ध परमात्मा बन जाता है। 

(६१) अनादि काछीन सोद्द ज्वर के कारण अशक्तता का अनुभव करने- 
वाले जीव के लिए अरहंत, सिद्ध, साधु तथा केचछी कथित धर्म का शरण 
प्रहण करना मगछमय है। उसे सदा चार बातों को ध्यान से रखना चाहिए। 

(१) अरहतमंगढं, सिद्धमंगर्ू, साहूमंगल॑, फेवलि-पण्णत्तो धम्मो मंगल |. 
ये ही शरण रूप है । 

(२) प्रशम, संवेग, अनुकम्पा तथा आस्तिक्य ये सम्यय्त्वी के चार लक्षण 
हैं। थे गुण धारण करने योग्य हैं। 
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(३) प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग तथा द्वव्यानुयोग रूप 
जिनवाणी का स्वाध्याय करना चाहिए । 
(४) दान, पूजा, शीछ तथा पद मे उपचासरूप श्रावक्र के लिए निर्धा- 
रित आचार का पालन करना चाहिए। महापुराण मे कहा है -- 
दान॑ पूजा च शीर्॑ च ढिने पवेण्णुयोषितम्‌ | 
धर्म: चतुर्विध सरोयमाम्रातो ग्रहमेघिनाम ॥ 
उपरोक्त चार बातो को सदा ध्यान में रखना चाहिए। उपरोक्त सदा- 
चार का पालन मुमुक्षु का कतेव्य है। सदाचार का भाव यही है कि वह 
सदाचार बातों को दृष्टि पथ से रखे । 
(६२) समस्त मुनिन्द्र जिन गणधर देव के चरणों को प्रणाम करते जा 
रहे हैं, उन गणघर गोतस ने धम के विषय मे यह कथन किया है :-- 
धम्मो मंगल मुक्षिद्न अहिसा-संजमो-तवो | 
देवावि तस्स पणमंत्ति जस्स धम्से सयामणो ॥ 
अदविसा, संयम तथा तपरूप धम श्रेष्ठ मग़ल है । जिसका मन रादा धमे 
में लीन रहता है, उसको देवगण प्रणाम करते है । 
संयमादि की समाराधना के द्वारा जीवको ऐसी मनोभूमिका प्राप्त होती 
है, कि वह आत्मा जन्नञानज्योति से आत्मनिधि को प्राप्त कर लेती है | विषया- 
सक्त जीव आत्मोस्मुखता शूस्य बनता है। पुखदृढोन्मुख बनकर इन्द्रियो के 
पोपण मे अपने नरभ्षव के असूल्य कार को नष्ठ करनेवाले अज्ञानी को 
आत्मोपलव्धि किस प्रकार होगी ? जिनागम की यह देशना हे कि जीव को 
विपयो की दासता से समय नष्ट न करके आत्मचितन द्वारा म्वरूप की 
उपलछव्धि करना चाहिए। ट्याग धर्म के द्वारा आत्मा विपयों की सेवा से 
छुट्टी पाता है, वव वह अपनी सच्ची आराधना के योग्य सनोभूमि का 
निर्माण कर सकता है । 
(६३) आत्मार्थी भव्य जनों को अपने हृदय से विचारना चाहिए कि 
वे विषयार्थी नहीं दे । सुसुक्ष हैं। उनको भोगाराधना द्वारा अपने हाथ पात्र 
बाधनेवाछा जाल घुनना योग्य नहीं है। ज्ञान हीन क्रिया की जो अवस्था 
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द्वोती दे, बेसी ही स्थिति क्रिया विद्दीन ज्ञान की होदी है | अतः प्रत्येक मानव 
का कर्तव्य है कि सानवोचित विवेक पूर्ण काये करे । प्रमाद करने योग्य समय 
नहीं है। कवि की चेतावनी ध्यान देने योग्य है । 

आगाह अपनी मोत से कोई वशर नहीं । 

सामान सो बरस कादै पछ की खचर नहीं। 

हमें यह सत्य वात नहीं भूलनी चाहिए कि हमारी जीवन डोर को शुफ्ल 
पक्ष, कृष्ण पक्ष रूपी चूहे काट रहे हें। मघु की एक बिन्दु तुल्य ससार के 
सुख मे हम न उलछमें। आत्म कल्याण के हेतु हमे कृदकुद स्वामी का कथन 
स्मरण रखना चाहिए -- 

उत्थरह जाण जरओ रोयग्गी जाण डहइ देहडि। 
इदिय चलंण वियलइ ताव तुम कुणहि अप्पहियं ॥१३श५। भावपाहुड | 
आत्मन | जवतक बुढापे का आक्रमण नहीं होता, रोगाप्नि देह रूपी 
मोपडी को नहीं जलाती है, इन्द्रिय व नष्ट नहीं होता है, तबतक तुमको 
अपनी आत्मा का कल्याण करना चाहिए। आअव मोह निद्रा त्यागने का 
समय आ गया दे। अरे जीव जाग। सा विहरसु अण्ण-दव्वेसु--अन्य 
दृव्यों में विवरण सत कर। 

(६४) इस प्रकार गम्भीर विचार द्वारा यह वात स्पष्ट होती है कि जीवन 
में सयममशीछ रहना सदा हितकारी है। नर शरीर की अवस्थिति के छिए 
प्राण वायु का जो स्थान है; वही स्थान विचारशील मानव के जीवन में संयम 
परिणाम का होना चाहिए। जो सदा दूसरों को उपदेश दिया करते हैं तथा 
स्वय इन्द्रियों के दास बने रहते हैं उनसे स्व० आचाये श्री शान्तिसागर 
महाराज कहते थे “तुम दूसरों के कपड़े धोते फिरते हो। अपने चस्त्र कब 
स्वच्छ करोगे ९? 

कम से कम संयमी का स्वप्न में भी निरादर नहीं करना चाहिए। 
संयमी के निरादर का कुफछ श्रेणिक राजा का जीव अभी नरक मे भोग 
रहा है। जेनकुछ मे जन्म घारण करने के कारण बिना प्रयत्न स्वयं मास, 
मदिरा, सधु, राजिभोजन, अनछना पानी पीना; अभक्ष्य क्षण आदि का 
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त्याग होता था, अब उसको भी छोग भूल रहे है अत. उस मौलिक सदा- 
चरण को स्वीकार करने के साथ सर्वत्र शक्तिभर उसका प्रचार हितकारी द्दे 
जब तक कोई वस्तु सेवन मे न आवे, तबतक उसका त्याग सरछृता से किया 
जा सकता है। रोगादि के कारण रूप पढाथों का त्याग उचित है | अनुप 
सेव्य वस्तुओं आदि का भी संकल्प पूर्वक परित्याय बाछ्॒नीय है | इस विषय 
में अपने कतेव्य का ज्ञान करने के लिए पुरुपार्थ सिद्धुपाय, रल्लकरंड श्रावका- 
चार तथा सागार-धर्माम्त आदि शास्त्रों का समयसार के समान प्रेम, आदर 
तथा परिश्रमपूर्वक स्वाध्याय, मनन तथा चितवन छाभ्वकारी है। सयम के 
शास्त्रों का भी आदर आवश्यक है | एकान्त का जिद्द छोडना हितकारी है। 
(६४) इस पाप प्रचुर; भोग विलछास युक्त वातावरण से सकल संयम की 
उज्वल आराधना करने वाले तथा ३६ दिन पर्यन्‍्त अपूर्व सल्‍्लेखना द्वारा 
नर जन्म रूप कनके भवन के शिखर पर कछश छगाने वाली पूजनीय विभूति 
चारित्र चक्रवर्ती आचाय शातिसागर सहाराज का सदा स्मरण कक्याण- 
दायी है। उनके चित्रकों प्रत्येक आत्मार्थी को अपने समीप रखना चाहिए | 
उनके जीवन में रह्नत्रयधर्म का प्रकाश विद्यमान था। अपने को सम्यफ्त्वी 
मानकर अहंकार मूर्ति बनने वालों के द्वारा भुठावे मे न फेसकर अपनी 
आत्मा के परम कह्याण हेतु आचाये महाराज के जीवन से सम्यक्‌ श्रद्धा 
तथा सदाचरण के लिये अंतः प्रेरणा प्राप्त करनी चाहिए। उन गुरुदेव ने 
कहा था आत्मचितन किए सिचाय कभी भी मोक्ष नहीं मिलेगा। अतः कम 
से कस पन्द्रह मिनिट पयन्त संकल्प-विकह्प को छोड प्रतिदिन आत्मचितन 
करना चाहिए। इसके द्वारा दृशन मोहनीय नष्ट होता है , तथा संयम 
धारण करने से चारित्र मोहनीय नष्ट होता है। इस प्रकार मोहनीय के 
क्षय के लिए उद्योग करना चाहिए । ५ 
(६६) जन साधारण अध्यात्म शास्त्र की विशिष्ट भाषा के रहस्य को 
नहीं जानते, अतः उनके प्रवोध हेतु उनको हिंसानन्द, परिग्रहानन्द आदि 
आर रौद्र ध्यानों से बचने का उपदेश देना आवश्यक है। उपदेश समम में 


आने योग्य होना चाहिए | > 
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(६७) समस्त संकटों के नाश करनेवाले पंच परमेष्ठियों की भक्ति हेतु 
बाल वृद्ध सभी के सनमे णमोकार मंत्र की प्रतिष्ठा स्थापित करनी चाहिए। 
इस अपराज़ित मन्र के द्वारा दुःखी समाज में शाति, संतोप तथा बंघुत्व के 
भाव जगाए जा सफ़ते हैं। इस प्रक्रिया द्वारा तत्काछ नहीं तो क्रमशः जीवन 
सम्यफ्त्व आदि आत्म गुणों से समरंकृत हो जायगा। प्रत्येक मुमुक्ष को 
बीतराग की भक्ति रूपी गंगा में डुबकी छगा कर अपनी आत्मा को विशुद्ध 
तथा प्रसन्‍न बनाना चाहिए।< 

(६८) स्वप्न में संपत्ति बेभव तथा प्रभुता का स्वामी वननेवाछा निधन 
ज्ञागने पर धनवान नहीं बनता दहै। सपत्तिशाली बनने के छिए उसे कठोर 
परिश्रम करना पड़ता है। इसी प्रकार मुक्ति-लक्ष्मी की प्राप्ति भी तपश्चर्या 
आदि परिश्रम की अपेक्षा रखती दै। स्वप्त साम्राज्य फे स्वामी के समान 
“अह सिद्धात्मा, अहं ज्ञानचेतनाधिपति, सकल-कर्म कर्ूंक विमुक्तोहं, 
परमानन्द्स्वरुपोह” ऐसा कुछ क्षण चिंतवन करने के पश्चात्‌ शरीर; इन्द्रिय, 
कामिनी, कंचन आदि की सेवा मे संलग्न हो कृष्णलेश्यादि की भयावह मुद्रा 
स्वीकार करनेवाले की उस गजराज सहश स्थिति द्वोती है, जो स्नान के 
अतंतर ही अपने शरीर को धुलिपुज से मलिन बनाता दै। आध्यात्मिक 
स्वप्न दूर होत्ते ही सिद्धात्माओ के समीप वेठनेवाछा यह जीव बहिरात्मा 
चनता हुआ पतित श्राणियों की पंक्ति मे बेठकर भिक्षुक तुल्य प्रवृत्ति 
करता है । न्प ह 

(६६) कमो के सम्राट मोह का क्षय करने के छिये अपार आत्मशक्ति 
का संचय आवश्यक दै। यह कार्य शिशुवत स्वच्छन्द्‌ प्रवृत्ति द्वारा संपन्न 
नहीं होता है। भोगी व्यक्ति स्वयं मोह के जाल मे फैसला हुआ मोहके चरणों 
का चूमा करता है। वह क्‍या मोह का क्षय करेगा ९ योगी, विरागी तथा 
जागी दी कर्मो का नाश करता है। 

(७०) नाठकके नरेश द्वारा साम्राज्यकी उपलब्धि तथा उसका रक्षण नहीं 
बनता दै। इसी प्रकार सम्यक्त्वी का अभिनय करनेवाले पुरूप के द्वारा 
निर्वाण-साम्राज्य नहीं प्राप्त हो सकता । जीवन गुलाव के पुष्पों-की शस्या 

द््‌ 
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पराक्रमी घीर ही उसमें जयश्री प्राप्त करते हैं। इसी प्रकार आध्यात्मिक 
जगत्‌ की बात हैं। विछासी, विपयछोलपी, असंयमी व्यक्तियों के द्वारा 
आत्मा की शक्तिका नाश होता है । जितेन्द्रिय व्यक्ति छौकिक वथा आध्या- 
त्मिफ सफलताओं का स्वामी होता है। 

(७१) जो छोग सम्यक्त्व की महिसा गाते हुए यह कहते दे कि सम्यक्‍त्व 
के अनन्तर संयमादि धारण करना चाहिये, वे यह नहीं सोचते, कि जबतक 
सम्यक्त्व की उपलब्धि नहीं हुई है, तब तक किस प्रकार जीवनचर्या रखी 
जाय ९ क्‍या आगम मे क॒द्दी ऐसा लिखा है कि यदि सम्यक्त्व की उपलब्धि 
नहीं हुई हैं और यदि किसी सत्पुरूष ने प्रतिमा रूप नेष्ठिक के श्रत के लिये 
अथवा समस्त पापो का त्यागकर परम अहधिसासयी मुनि पदवी धारण कर 
ली, तो इससे उस जीव की कुगति हो जायगी और वह दुःखी हो जायगा ? 
ऐसा एक भी वाक्य नहीं मिलेगा | 

(४२) त्रिकोकसार गाथा ५४७ में बताया है कि मिथ्यात्व सेवी कांजी 
भोजी पाखंडी आजीवक सम्प्रदाय के साधु ब्नतादि के आश्रय से सोलद्टर्वे 
स्वर्ग तक जाते हैं, तव जिनशासन की आज्ञा को शिरोधाये कर हिंसा, 
असल अन्नह्म, स्तेवय तथा परियग्रह्यदि का द्याग कर प्राण-पण से शक्ति भर 
उज्वल जीवन व्यतीत करनेवाली आत्मा क्यों द्दीन स्थिति को प्राप्त होगी ९ 

(७३) अतएव परपरा से प्राप्त समस्त जिनागम के मंगल प्रकाश से 
अपनी मलिन धारणाओं का सशोधन कर जीवन को विशुद्ध करने के पथ में 
प्रवृत्ति करनी चाहिये। प्रयत्लशील विवेकी व्यक्ति यशस्वी होता है। कवि 
की यह वाणी हृदर्यगम करने योग्य है :-- 

गाढ गद्यो सोद्दी तिस्यो कद्दा साह कहा चोर | 
अंजन भया निरंजना सेठ वचन के जोर॥ 

अतएब देव गुरू तथा शास्त्र के विषय मे अविचलित श्रद्धा की जागृति 
अत्यन्त आवश्यक है। इस श्रद्धा के अभाव में आत्म विद्या की उपरूव्धि 

आकाश के पुष्पों के मुकुट सदश असद्भावात्मक दे । 
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(७४) जिस तरह एकोन्त क्षणिकवाद, एकास्त नित्यवाद स्याद्वाद दृष्टि 
के प्रतिकूल होने से अपरसार्थ हैं, इसी प्रकार अध्यात्म का एकान्तवाद भी 
अपरमार्थ रूप है। अध्यात्म शास्त्रों का स्पश करते ही अपने को जीवनमुक्त 
सममनेवाले भाइयों को यह नहीं भूलना चाहिये कि स्याद्वाद का चीदणशस्त्र 
उस आत्मा के एकान्तवाद की उसी प्रकार योग्य चिकित्सा करता है, जिस 
प्रकार उसके द्वारा तीन सो प्रेसठ कुवादों की सरम्मत की जाती है। यह 
अनेकान्त रूप चक्र यदि अविवेकी के दाथ में आ गया और उसने यथा 
विधि इसको न चलाया तो उसके द्वारा स्वयं का सहार द्दोना अत्यन्त सुल्भ 
हो जाता है। | 

(७४) व्यवस्थित ढंग से तलवार चलाने की कला को बिना सीखे यदि 
कोई अजानकार चमचमाती नगी तलवार लेकर घुसाता है, तो वह स्वयक्री 
मृत्यु का' कारण बन जाता है। इसी प्रफार की स्थिति अकुशल हाथों मे 
स्पाद्गाद चक्र द्वारा उत्पन्न होती दै। निश्चय का एकान्त पक्ष घारण करने 
वालों को तथा व्यवहार को ही एक मात्र साध्य मानभेबालो को यह बात 
स्मरण करना चाहिये कि स्याद्वाद चक्र किसी भी एकान्त पक्ष का विनाश 
करने मे चुप नहीं रहेगा। अम्ृत्तचन्द्र सूरिका कथन हैं “-- 

अत्यन्त निशितधारं दुरासदं जिनवरत्य नयचक्रम्‌। 
खंडयति धायमाणं मूर्धान कटिति दुर्विदग्धानास ॥ 

: अिनेन्द्र का नयचक्त अत्यन्त तीक्ष्णघार युक्त है। वह कठिनता से प्राप्त 
होता है। तथा घारण किये जाने पर वह सिथ्याज्ञानियों के मस्तक को 
खंडित करता है। 

(७६) इस जिनेन्द्र के नयचक्र को हाथ मे छे भद्दाज्लानो आचाये समंत- 
भद्र, ताकिक अकरूफ, प्रभावन्द्र आदि ने अनेक एफ्रान्तवादियों के अल्त - 
करण मे स्थाह्वाद शासन की प्रतिष्ठा स्थापित की है | उन आचारयो की वाणी 
से पूर्णतया अपरिचित तथा अज्ञान सिन्धु मे अबगाहन की असमर्थताबाढा 
व्यक्ति उनके कथन की उपेक्षा कर अपने अन्नान पर सुन्दर आवरण डाछता 
हुआ नहीं सोचता कि वह अपना तथा अपने भक्तो का कितना अहित कर 


री व री 
हे रूव तथा ध्वनि रूप प्रशंसा का सोक्ष सागे में कोई स्थान 


नहीं है। मुमुक्षु चर्ग का कतेव्य है कि द्वाद्शाग बाणी के दर्पण मे अपना मुख 
देखकर मलिनता का संकोच छोडकर निर्भय दो परित्याग करें। यश मोदद 
वश अपने को द्वी सत्य का स्वामी ससमनेवाला ज्ञाता सर्वज्ञ जाने क्रिस 
पर्यायमें जाकर केसे रूपमे कमंफलकों भोगेगा १ हम भविष्यका बिना विचार 
किए थोडी सी देर के अहकार के वशीभूत हो ऐसा जटिल कर्मो का जाछ 
बुन लेते है, कि उससे सागरों पर्यन्त पीछा नहीं छूटवा है । एकान्त पक्षवालों 
को कम से कम अपनी आत्मा पर तो दया करनी चाहिए। यह घारणा कि 
सत्य का स्वरूप कंदकृद स्वामी के बाद मेरी ही समझ मे आया है तथा मेरे 
शिष्य द्वी निकट भविष्यमें सोक्ष जावेंगे, भयावह है। इससे वढ़कर मिथ्यात्व 
का उदाहरण खोजने के लिए पर्याप्त परिश्रम करना होगा। 

५ ७७) कोरा व्यवहार पकडनेवाला व्यक्ति सदाचरण के प्रसाद से नरक 
तियच में नहीं जायगा, किन्तु अध्यात्मवाद के नशे से मम्न, जिसने दिसादि 
सह्दापापों से अपना सम्बन्ध रखा, तथा अपने मलिन कार्य को अकलंक 
समझ, किस गति की शोभा बढायगा यह प्रत्येक विवेकी विचार सकता हे । 
आज की आवश्यकता यह है कि महापापों तथा दुब्यंसनों से भोले जीवों को 
विमुख कराया जाय । उच्च तत्वज्ञान की चर्चा करनेवाले स्वयं हृदय पर हाथ 
रखकर सोचे कि वे कितने पानीमे हैं । प्रत्येक ग्रहस्थ का कतेव्य दे कि कविके 
इन दिव्य विचारों के प्रकाश द्वारा अपने अन्तःकरण को आछोकित करें। 

ऐसो श्रावक कुछ तुम पाय बथा काहे खोबत हो ॥टेक।। 


कठिन-कठिन कर नरभसव पाई, तू छेखी आसान। 

घरम विसार विषय मे राचो मानी न गुरु की आन ॥[ब्था ०।१॥ 
चक्री एक सतंग जु पायो तापर £ धन ढोवे। 

बिना विवेक विना सति हो के अमृत सो पग धोवे ॥बूथाणाश। 
काहू शठ चितामणि पायो मरम न जानो तास। 

वायस देखि उद्धि में फेक्यो फिर पाछे पछतात ॥बवरथा०।३॥ 


सात विसन आठों मद त्यागों कहना चित्त विचारों ! 
तीन रतन हिरेसे घारो आवागमन निवारों ॥इथा०।४॥ 


भूघर! कद्दत सुनो भाई भवीजन चेतन अब तो सम्हारो। 
प्रभु को नाम तरन-तारन जपि कम फन्द निरवारों ॥इथा०।१॥ 





